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मेगल भगवान्‌ वीरों संगलं गोतमोगणी । 
' मंगलं कुन्दकुन्दायों जैनधर्मोस्तु मंगल ॥ 

भरतक्षेत्र की पुण्यभूमि में आज से २४७५ वर्ष पूर्त जगतपूज्य 
परम-भट्टारक भगवान श्री महावीर स्त्रामी मोक्षमाग का प्रकाश करने के 
लिये झपनी सातिशय दिव्यध्यनि द्वारा समस्त पदाथों का खरूप॑ प्रकट 
कर रहे. थे। उनके निर्वाण के ठपर्गत कालदोष से क्रमशः शपार 
प्ानसिंधु का प्रधिऊकाश भाग तो बविच्छेद होगया, और भल्‍प॑ तथापि 
बीजमूत ज्ञान का प्त्राह्द भाचार्यो की परंपरा द्वारा ठत्तरोत्तर प्रवाहित 
होता रहा, जिम्तमें से भाकाशत्तम्भ की भाँति कितने ही झाचायों ने 
शात्र गूँथे | उन्हीं भाचारयों में से एक भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव थे, 
जिन्दोंने सर्वज्ञ भगवान श्री महावीर स्वामी से प्रत्रतित ज्ञान को गुरु- 
परंपरा से प्राप्त करके, उप्तर्में से पंचास्तिकाय, प्रवचनप्तार, समयप्तार, 
नियममार, श्रष्टपाहुड भादि शार्त्रों की रचना की भोर संसार-नाशक 
श्रुतज्ञान को चिरजीबी बनाया । 

पर्वोत्कृष्ट आगम श्री समय्प्तार. के कर्ता भगवान दुन्दकुन्दाचार्यदेव 
विक्रम संबत्‌ के प्रारम्भ में द्वोगये हैं, दिगम्ब्र जैन परम्परा में उनका 
स्थान सर्वत्कष्ट है। सज्ञ भगवान श्री. महावीर स्थामी ओर गणधर 
भगवान श्री गौतमस्वामी के पश्चात्‌ भगवान श्री ठुन्दकुन्दाचार्य देव का 
ही स्थान प्राता है। दिगम्बर जन साधु अपने को कुन्दकुन्दाचायय की 
परंपता का कहने में गौरव मानते हैं। भगवान कुन्ददुन्दाचार्य देव के 


ह। 


शात्र धाक्ञात्‌ गणधरदेव के वचनों के वरात्र हीं प्रमागभूत माने जाते 
हैं। उनके पश्चात द्वोने वाले प्न्थकार आचार्य अपने कथन को धिद्ध 
करने के लिये कुन्दवुन्दाचारय देव के शाज्रों का, प्रमाण देते हैं, इसलिये 
इ कथन निर्वियाद सिद्ध होता है। वास्तव में भगवान दुल्दकुल्दा- 
चाये देव ने अपने परमागर्मों में तींथंक्र देवों के द्वारा प्ररूपेत 
उत्तम त्म सिद्धान्तों को छुरक्षित रखा है, ओर मोक्षमागे को 
स्थापित जिया है। विक्रम संत्रत्‌ ६६० में विद्यमान श्री देवह्रेनाचार्य, 
अपने दर्दीनसार नामक ग्रन्थ में बहते हैं कि-“विदेह 
क्षेत्र के वर्तमान तीथकर ओऔ सीमन्धर स्वामी के समत्रमाण- में 
जाकर श्री पश्ननन्दिनाथ ने (कुन्दकुन्दाचाय देव ने) स्वतः प्राप्त किये 
हुए ज्ञान के द्वारा बोध न दिया द्वोता तो मुनिनन यथार्थ मार्ग को 
कैसे जानते १? एक दूमग उल्लेख देखिये, जिपमें ऊुन्दकुल्दाचार्य देव को 
कलिकालमर्थज्ञ कहा गया है। पत्मनन्दरि, कुन्दकुल्दाच)ये, बनक्रमीबाचार्य, 
एजाचाये, गृद्धधछाचार्य-इन पाच नामों से विभूषित, चार अंगुल ऊपर 
ग्राकाश में गमन करने की लिनके ऋद्धि थी, जिन्‍्दोंने पूर्व विदेह में जाकर 
सीमेघर भगवान की वन्दना की थी और उनके पाम्त से मिले हुए श्ुत- 
ज्ञान के द्वारा जिन्होंने भारतत्रषे के भव्य जीत्रों को प्रतिवोध दिया है- 
ऐसे श्री निनचेद्रमु रे भट्ट'रक के उत्तराधिकारी रूप ऋलिकालसर्वज्ञ (भग- 
बान दुल्दवुल्दाचार्य देव) के गचे हुए इस घटपाश्न ग्रन्थ में..... .सूरी 
खबर श्री श्रुतपागर की रची हुई मंज्षप्रामत की टीका सम प्त हुई । इस- 
प्रझार घट़परायुत की श्र! श्रुतप्तागरसरें कृन ठोझ्ा के अंत में लिखा 
है। भगवान कुल्दकुल्ाचार्य देव की महत्ता वो दर्शाने वाले ऐसे अनेका- 
नेक उल्लेख जैन साहित्य में मिलते हैं, भनेक शिलालेख भी इसका ग्रमागा 
देते हैं। इमसे ज्ञात होता है कि सनातन जैन संप्रदाय में व.लिकाल- 
सबज्ञ भगवान कुल्ठकुन्दाचाय देव का भपृत्र स्थान है। 


भगवान श्री कुन्दजुल्दाचार्य देव के रे हुए अनेक शात्र हैं, जि में 
से कुछ इत समय भी विद्यमान हैं। त्रिलोकीनाथ प्रवेज्ञेत्र के मुख से प्रवाडित 


पर न 


श्रुतामृत की सरिता में से भरे हुए थे भमृतभाजन वर्तमान में भी अनेक 
आत्माथियों को भात्मजीवन देते हैं। उनके समत्त शास्रों में श्री स्मयप्तार 
महा भ्रलोकिक शाल्र है | .जगत के जीब्रों पर फम करुणा करके शाचार्य 
भगवान ने इस शाञत्रं की रचना की है, इसमें मोक्षमार्ग का यथ,थे स्वरूप 
जैप्ता है वैसा ही कहा गया है। अनन्तकाल से परिभ्रमण करने बाले. 
जीत्रों को जो कुछ सममना शेष रह गया है वह इस परमागम में 
समकाया है | परम कृतालु आचाये भावषान, श्री समयमार शास्त्र के प्रारम्भ में 
कहते हैं :-'काम->भोग-बंच क्री कथा सभी ने सुनी है, परिचय एवं 
अनुभवन किया है, किन्तु मात्र पर से मिन्न एंक्त्व की प्राप्ति ही दुलेभ 
है। उस्त एकल्व की-पर से मिन्‍न आत्मा की बातं इस शात्त में में 
नित्रविभत्र से (पागम, युक्ति, परम्परा - ओर अनुमत्र से) कहूँगा।? इृष्त 
प्रतिज्ञा के झनुमार समयप्तार में आचायदेव ने भात्मा का एकत्व 

पद्वव्य से और परभावों से. मिन्नल को प्रमकाया है। भ्र,त्मस्वरूंप 
की यथार्थ प्रतीति कराना ही समयसार का मुख्य उद्देश्य है। उच्त 

उद्देश को पूणग करने के लिए झाचाये भगवान ने उसमें अनेक विषयों 
का निरूपण किया दै। भाव्मा का शुद्धल्वभावं, जब ओर पुद्लल की 
निमित्त नमित्तिकता होने पर भी दोनों का बिल्कुल ख्तंत्र परिणमन, 
नत्रतलों का भूतार्थ लरूप, ज्ञानी के राग-द्वेष का भकरेतव-भभोक्‍तृत्त, 

ज्ञानी के राग-ब का कते-त्र-भोक्तृल, सांख्यदशन की. ऐकान्तिकता, 

गुणस्थान-भझारोहण में भाव की ओर. द्ब्य. की निमित्त-नैमित्तिकता, 

विफ्ाएरूप परिणमत होने में. अज्ञानियों का अपना दी दोष, मिथ्यात्र 
झादि की जड़ता और चेननता, - पुण्यन्याप दोनों की बेबस्ररूपता, 

मोक्षमाग में चरणानुयेंग का स्थान आदि झनेक विषयों का प्ररूपण 
श्रों प्रमयप्तारजी में क्रिया है ।:इन सबका हेतु ज॑बों को यथार्थ मोक्ष- 
मार्ग बतलाना है। श्री समयपारजी की महत्ता को देखकर उल्लपित 
हँ।कर श्री जयसेन आचार कहते हैं कि 'जयवँंत हों वे पद्मनन्दि भ्राचाये 
अर्थात्‌ कुन्दकुन्दाचार्य, जिन्होंने मंद्यान तत्तों से परिपूण प्राभ्यतरूपी परत 


६्‌ 


को चुद्धिहपी मत्तक पर उठाकर मंत्र्य जीत्रों को समर्पित विद्या है। 
वास्तत्र में इम काल में श्री प्रममस्तार शास्त्र मुमुछु भव्य जीतों-का परम 
आधार है। ऐसे दुषमकाल. में भी ऐमा भदूभुत, भनन्य शरगभूत शाख्र, 
टीवेकरदेंब के मुखारबिंद से प्रगठ हुमा भमृत विद्यमान है, यह भपना 
महान्‌ सदूभाग्य है। निम्चवव्यव॒हार की संधिपूर्वक्ष यथार्थ मोद्षमाग 
की ऐसी संकलनवद्ध प्ररूपणा भनन्‍्य किमी भी ग्रन्थ में नहीं है। यदि 
पूज्य श्री कानजी स्व्रामी के शब्दों में कहा जाये तो 'यह समयप्ार 
शासत्र भागों का भी झागम है; लाखों शात्बों का सार इसमें विद्यमान 
है; जैनशापन का यह स्तम्म है, साथकों के लिये कामघेनु कल्पइक्ष 
है, चौदृद् पूत्रे का रहस्य इसमें भरा हझा है। इसकी प्रत्येक गाथा 
छट्ठे-सातवें गुणध्यान में कूलते हुए महामुनि के भात्म-प्रतुभत्र से प्रगद 
हुई है। ह 

श्री समयसार में भगवान कुन्दकुन्दाचार्थ देव की प्राकृत गाथाओं पर 
आतस्याति नामक संत्कृत टीका के लेखक (लगमग विक्रम संत्रत्‌ू की 
१०वीं शताब्दी में होगये) श्रीमान्‌ अमृतचन्द्राचार्य देव हैं। जिमप्रकार 
श्री प्मयसार के मूल-कर्ता अलोकिकत पुरुष हैं, वैसे ही इसके टीकाऋार 
भी महाप्तमव आचाये हैं। आत्मस्याति के समान टीका झ्राजतक किसी 
भी जैनग्रन्य की नहीं लिखी गई। उन्होंने पंचास्तिकराय और प्रवचनम्तार की 
टीका भी लिखी है एवं तत्ततार, पुरुषार्थसिद्धभुयाय भादि ख्तत्न ग्रन्थ 
भी लिखे हैं। उनकी एकमात्र झात्मस्याति टोका का स्वाध्याय करनेवाले 
को ही उनकी झाध्यात्मरतिकता, आाव्मानुभव, प्रखर विद्वत्ता, वस्तुस्वरूप 
को न्याय से सिद्ध करने की -उनक्री झप्ताघारण शक्ति का मली#ँ ति 
अनुभव होजाता है.। संक्षेप में ही गेमीर-गूढ़ रहस्थों को भर देने वाली 
उनक्री भनोखी शक्ति ब्रिद्दानों को आश्चर्यचक्रित कर देती है। उनकी 
यह देवी टोक़ा अतक्रेबली के वचरनों के समान है। जैप्ते मुल श.ख्र- 
कर्तो ने प्तमप्सारजी शाह्ष को संमत्त निन्र-तमत्र से- रचा है, पेसे 
ही ठोक्ाक्ार ने भीं प्त्यन्ते साववानीपूरेक सम्पूण निज-बैमव से 


ह 


टीका की. रचना की है; टीझ्ला के पढ़ने वाले को सहन ही ऐसा भनु- 
भत्र हुए बिना नहीं रहता । शासनमान्य भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव 
ने इम कलिकाल में जगदूगुरु तीथकरदेव जैप्ता काम किया है झौर श्री 
झमृतचन्द्राचाय देव ने मानों जप्ते वे भगवान उुन्ददुन्द के हृदय में ही 
प्रवेश कर गये हों, इपप्क्ार उप्तके गम्भीर भाशय को यथार्थरूप से व्यक्त 
करके उनके गगावर जैंता काम किया है। भात्मह्याति में विधमान काव्य 
( कन्नरा ) भध्यात्मरत्त शोर झात्मानुभत्र की तरंगों से परिपू्े हैं। श्री 
पत्मप्रमदेव जैसे प्म्थ आाचायों पर उन कल्लशों ने गहरा प्रभाव-जमाया 
है और झाज़ भी वे तलज्ञान एवं भ्रध्याम्मरस से परिपूण कलश अध्यात्म- 
रप्तिकों की हृदतेत्री को मात कर देते हैं। अध्यात्मकंचि के रूप में 
श्री प्रमुतचन्द्राचाये देव का स्थान जैन साहित्य में अद्वितीय है। 


«: भी समयम्तार में भगवान कुल्दकुन्दाचार्य देव ने ४१५ गाधाश्रों की 
रचना प्राकृत में की है। उसपर श्री अमृतचन्द्राचार्य देव ने भात्मस्याति 
नामझ तथा श्री जयप्रेनातार्य देव ने ताथर्यगत्ति नाम की प्ेश्कृत टीकाएँ 
लिखी हैं। उन झाचाये भगवंतों द्वारा किये गये झननन्‍्त उपकार के 
स्मरण में उन्हें अत्मेत भक्तिवाव से बदन करते हैं। . 


कुछ वर्ष पहले पंडित जयचेद्रजी ने मूल गाथाओं का और झभात्म- 
ख्याति का, हिन्दी में अनुत्राद किया ओर स्त्रतः भी उसमें कुछ भावाये 
लिखा । वह शास्त्र संमय्रप्रामतः के नाम से विक्रम संप्रतू १६६४ में 
प्रकाशित हुभा था। उप्तके पश्चात्‌ पंडत मनोहरलालजी ने उसको 
प्रचलिव हिंदीमापा में परित्रतित किया और श्री परमश्रुतप्रभावक मण्डल 
हारा ध्मयप्तारों के नाम से विक्रम सेवत्‌ १६७५ में प्रकाशित किया 
गया | इसप्रकार परिडत जयचन्द्रजी, पंडित मनोहरलालजी का झोर श्री 
परम्‌श्न॒तप्रभावक मण्डल का मुमुझु -प्माज पर उपक्रार है। 


श्री परमश्रतश्रभावक्ष मण्डल द्वारा अक्राशित, हिन्दी स्मग्रत्तार का 
प्रध्यात्ममोगी श्रो कानजी : स्वामी -पर परम उपकार हुमा । ब्रि, सं, 


का 


१६७८ में उन महात्मा के करकमलों में यदई परमप्रावन चिंतामणि 
आते ही उन 'कुशल जौइरी ने इसे परख लिया। प्रीति से स्पष्ट 
देखने पर उनके हृदय में परम उल्लास जागृत हुग्ा, भझात्मभगव्रान ने 
विश्मृत हुईं भनन्‍त गुणाम्भीर निमरशक्ति का सैमाला झौर अनादिकाल 
से पर के प्रति उत्साहपूर्व# दोड़ती हुईं च्त्ति शिथल द्वोगई। तथा पर- 
सम्बन्च से छूटकर स्वरूप में लीन होगई | इसप्रकार ग्रत्था-वरान्न ८म- 
यप्तार की असीम कृपा से वाल-अह्मचारी श्री कानजी स्वामी ने चतन्य- 
मेति भात्रान समयम्तार के दान किये। 
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जैसे-जैसे वे समयमार में गहराई तक उतरते गये त्रेप्ते ही 
उन्दोंने देखा हल केव्रलज्ञनो पिता से उत्तराधिकार में आई हुई भर- 
भुत नथेयों को उनके सुपृत्र भगवान श्री कुन्दकुन्द्राचाये देव ने रुचियूतेक 
संप्रह करके रखा है। कई वर्ष तक श्री प्मप्रपारजी का गेमीरनापूर्त & 
गहरा मनन करने के पश्चात्‌ “क्रिसी भी प्रकार जगत के जी सर्वज्ञ 
पिता की इप अमूल्य सम्पत्ति को पममले तथा झनादिकालीन दीनता 
का नाश करदें !” ऐसी ऋरुणाबुद्ध करके उन्होंने प्मयप्तारजी पर भपूर्त 
प्रवचनों को प्रारम्भ किया ओर यथाशक्ति भाव्मलाम लिया। भाजतक 
पूज्य श्री कानजी स्त्रामी ने सात बार श्रो समय्सारजी पर प्रवचन पूर्ण 
क्रिये हैं ओर इस समय भी सोनगढ़ में आठवीं बार वह पभमृतवर्षा दोरदी 
है। संबत्‌ १६६६-२००० को साल में जिम्र समय उनदी राजकोट 
में € मइीने की त्थिति थी, उस मप्र श्री समयसार के कितने ही ग्रथिकारों पर 
उनके (ब्रटत्रीं बार) प्रवचन हुए थे। उप्त समय श्री जन स्वाध्यायमन्दिर 
टस्ट को ऐसा लगा कि यह 'अमृल्य मुक्ताफल खिरे जाते हैं, यदि 
इन्द्ें भेज त्रिया जाये तो यह भघनेक मुप्तुछुओं की दरस्िता दूर करके 
उन्हें स्रूपलइमी की प्राप्ति करादें 7 ऐसा विचार करके दूस्ट ने 
उन प्रवचनों को पुत्तक्राक्नार प्रकाशित बराने के हेतु से उनकों नोट 
कर लेने (लिख लेने) का प्रतनन्व क्रिया था। उन्हीं लेखों से श्री सम- 
यप्तार प्रतच मुजरःत्ती भाज। में पैँच प्र.गों में पुलकाकार प्रक्राशित 
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होचुके हैं और उन्हीं का हिन्दी अनुवाद कराके श्री समयप्तार-प्रवचन 
दूमंगा भाग (हिन्दी) को हमें-मुमुन्नुओं के हाथ में देते हुए ह होरहा 
है। इस, अनुवाद में कोई न्यायविरुद्ध भाव न आजाये इस बात का 
पूरा. पूरा ध्यान रखा गया :है। 


जैसे श्री समयप्तार शात्र के मूल-कर्ता ओर टीकाकार झत्यंत आत्म- 
स्थित झ्राचाये भगवान थे वैसे ही उसके प्रवचनक्ार भी स्व॒रूपानुभवी, 
बीतराग के परम भक्त, अनेक शा्त्रों के पारगामी एवं भ्राश्चयेक्रारी प्रभावना 
उदय के घोरी युगग्रधान मद्दापुरुष हैं। उनका यह समयसार-प्रवचन 
पढ़ते ही पाठकों वे उप्तके झ्रात्म-अनुभव, गाढ़ भध्यात्म प्रेम, स्वरूपोन्मुख 
परिणति, बीतराग भक्ति के रंग में रंगा हुभा उनका चित्त, भगाघ 
भ्रुतज्ञान और परम कल्याणकारी वचनयोग का झनुभव हुए बिना नहीं 
रहता । उनका संक्षिप्त जीवन-परिचय प्रन्यन्न दिया गया है, इसलिये उनके 
_ गुर्णों के विषय में यहँँ। विशेष कहने की भावश्यक्रता नहीं है। उनके 
अत्येत आश्चयेजनक प्रमावना का उदप होने के कारण, गत चोदह 
श्र्षों में समपवार, प्रवचनसार, नियमसार, षट्रखणडागम, पद्मनन्दिपंचनिश- 
तिका, तत्वाथैसार, इछ्टोपद्रेश, पंचाध्यायी, मोद्ामागेप्रकाशक, अनुभव- 
प्रकाश, झ्रात्मसिद्धि शास्त्र, भाव्मानुशान इत्यादि शाल्रों पर भागमरहत्य- 
प्रकाशक, स्व्रानुभत्र मुद्रित अपूर्न प्रबचन करके का्ियावाड़ में झात्मबिदा 
का अतिप्रवल भान्‍न्दोलन किया है। मात्र काठियावाड़ में ही नहीं 
किन्तुं धरे-धौरे उनका पवित्र उपदेश पुस्तकों भौर- भाव्मधर्म! नामक 
मात्तिकपत्र के द्वारा प्रकाशित होने के कारण समस्त भमारतवधे में अध्यात्म- 
विद्या का भान्दोलन वेगपूर्वक विस्तृत होरद्या है। इसप्रकार, स्वभाव से 
सुगम तथापि गुरुगम की लुप्तप्रायता के कारणं और भनादिषज्ञान को 
लेकर झभतिशय दगम ह्वोगये जिनागम के गंभीर झाशय को - यथाथरूप 
से स्पष्ट करके उन्होंने बीतराग-विज्ञान की बुमती हुईं ज्योति को अम्बलित 
किया दै। परम पवित्र जिनागम तो अपार निधानों से परिपूर्ण है, किन्तु उन्‍हें 
देखने की दृष्टि स्वामीनी के रुूमाग्म और उनके वरुणापूर्वक दिये हुए 
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प्रवर्चन-अंजन के बिना ६म घल्पबुद्धिओ्नों को वह कैसे प्राप्त ह्वाती 
पंचमकाल. में चतुथशाल की मभलक दिखाने वाले शासनग्रमावकत 
श्री कानंजी स्त्रामी ने आगंम के रहस्यों को खालकर हमारे जैसे हजाएँं 
ज.वों पर जो भपार करुणा की है उ्तका वर्णन वाणी द्वारों नहीं 
'होसकता | हि * 
जिप्तप्रकार स्वामीजी का प्रत्यज्ञ स्मागम अनेक जीवी का झपार 
उपकार- कर रहा; है, - उपीप्रकार उनकें- यह पत्रित्र -प्रब्चेन मी वर्तमान 
और भविष्यक्राल के हजारों जीत्रों को .यथाये मोश्तमागे बतलाने के लिये - 
सपकारी ऐिंद्ध होंगे। इप दुषमफाल “में “जीव प्रायः 'ब्ेवमागें को :ह्टी 
मोक्षमागः “मानकर -प्रतरतेन कर “रहे हैं। जिप॑- खावलम्यी पुरुषाशं के 
ब्रिना-निशु्चयनय' * के आश्रय 'के त्रिना मीक्षमागे का प्रारंभ मी नहीं 
होतो 'उप्त पुरुषाथे को' जंबों का 'गेघ भी: नहीं भाई है, बिल्तु मात्र 
परोवलबी भावों को व्यवहाराभास के आश्रय को * ही मोक्षमाने. मानकर 
उसका सेवन -करें रहें हैं। स्वॉबलबी पुरुषाथ' का उपदेश देने वाले 
ज्ञानी - पुरुषों 'की ' हुलभता है एवं समयप्तार प्रमागम का भम्यासत 
भी . झति 'आऋहप है, 'कंदाचित्‌ 'कोई-कोई जीत्र 'उमप्रका अभ्याप्त :करते भी 
हैं किन्तु गुरुगम' के बिना उनके मात्र 'अ्रद्वरज्ञान ही. हाता है-। श्री 
सयमप्तोर के - पुरुषाथमूलक गहने सत्य .मिथ्यालमूंढ होनचीय जंबों का 
अनोादि अपरिचित- होने के 'कारंण, ज्ञानी' पुरुषों के प्रत्यक्ष प्तमागम के 
बिना भझथवा उनके द्वारा' क्रिये- गये विस्तृत विवेचनों के बिना समझना 
झत्येते' कठिन है ।“श्री समयसारजी की प्राथमिक्र, भूमिका सकी बातों: को 
ही सत्रहीन ज॑,ब उच्चभूमिका की कल्पित कर लेते हैं, चतुथ गुणस्थान 
के भावों को तेरहव गुणत्थानं का मान लेते हैं, तथा निरावलम्ती (स्तरांबलेम्) 
पुष्षाथ तो कथनमात्र क्री ही वल्लु है, इमप्रह्ारं' उत्तद्वी उपेक्षा करके 
पाली (वतलयी) मार्यों के प्रति जो आग्रह है उत्ते नहीं छोड़ते । 
“ऐसी ऋरुणाजनक परिसेवति में जबकि सम्पक-उपदेशओं की अधि- 
-कांश न्यूनताः के कारण माक्षुपार्ग का प्रायः लोप होगवा है. तब युग- 
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प्रधान सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी, ने श्री प्रमय्तारंजी के विस्तृत विन 
चनात्मक ग्रबंचनों के :दवारा जिनागमों का मंभ खोलकर मोक्तंमाग को 
झनाइत करके वीतराग दशशनं का पुनुरुद्धार. किया है, मोक्ष के मेहामंत्र 
प्मान प्रममपारजी को प्रत्येक गाथा को पूर्णतया शॉच॑कर इंन संक्षिंत्त 
सूत्रों के बिराठ अथे को प्रंव्ननरूप से प्रगंठं -क्रियां है। सर्भी ने जिनका 
अनुभत्र. किया हो ऐसे रेंतू प्रतगों के भनेक डेंदाहरणों दारा, मतिशय 
प्रभावक तथापि छुगम, ऐसे :भंनेक न्यायों हारा ओर झेनेके यंथोचिंन 
इृष्टान्तों द्वारा कुन्दकुन्द भगवान के परमभक्त श्री कानजी-स्वासी. नें परम: 
यप्तारजी के भत्येत भ्र्-गंभीर सूक्ष्म सिद्धांतों को." भ्रतिशय- स्पष्ट :और 
सरल बनाया दै-।: जीत्र के- कैसे भाव रहें तेव जीव-पुर्रेल का: ख्ंतंत्र. 
प्रिगमन, ठथा कैसे -भाव- रहें तंत्र नवतलों, का भूतार्थ' स्वरूप पंमेक में: 
झाया कहलाता है | कैसे-कैसे भाव रहें -तव निरात्रल॑म्बीः पुरुषाथ का 
श्रादर, प्म्यग्दशन, चारित्र, तप; वीर्यादेक को प्राप्ति हुई कहलाती है+- 
झादि विषयों का मलुष्प के जीवन -में झाने वाले सैकड़ों: प्रेसंगों। के 
प्रमाण देकर ऐसा स्पष्टीकरण किया है क्रिं मुमुछुओको उनन्‍उन विषयों का 
स्पष्ट सूध्म ज्ञान होकर प्रपूर्व-गंभीर भर्थ:इृश्टिगोचर हों झोर: वे बंधमार्ग 
में मोक्षमाग की कल्यना को छड़कर-यूथार्थ मोक्षम्राग को समझकर सम्पकू 
पुरुषार्थ में लीन द्वोत्ायें। इसप्रकार श्री “समयंत्तार..जीं “के. -मोक्षेदायक 
भावों को भतिशय मधुर; नित्य-नयीन; वेविध्यपूण- शैली द्वारां प्रभावक् 
भाषा में भत्यंत-स्प्टरूप “से समकाकर जात का- अपार, ठपक्रांर क्रिया 
है। प्रमयप्तार- में भरे हुए भनमोल :तत््य-रत्नों -'का “मुल्य ज्ञानियों के 
हृदय -में छुप रहा :था: वह उन्होंने जेगत को बतलायारहै,। | 


किसी परम॑ मंगंलंयोग में, - दिव्येध्वनिं के नंत्रनीतस्व॑रूपे श्री समयपतार 
परमागम की रचना, हुईं। इस रचना के पश्चात्‌ एंक हजार. बंण में जगत 
के महाभाग्योदय-से श्री समयत्तारजी के गहन तेलों की विकरेपिंत - करने, 
बाली भगवती आत्मल्याति की रचना. हुईं ओर उप्तके उपरान्त एंकिहजारं 
चर्ष पश्चात्‌ जगत में पुनः महापुंण्योदय से मंदबुद्धिों को भी समयंत्तारं 
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के मोक्दायक तत्तर ग्रहण कराने वाले परम कल्वारक्रारी समेयपार-पवचन 
हुए । ज॑वों की चद्धि क्रमशः मनन्‍द हंते जारी है तथापि पंचमदाल के 
झन्ततक स्वानमति का मार्ग भव्िच्छन रहना है, हर्सीलिर स्वानुमून के 
उत्कूट्ध निमित्तनत श्री समयतार जी के गम्भीर आशय विशेष-विशपत 
सष्ट हाने के लिये परमपवित्र योग बनते गह॒तद हैँ। अन्तवाद्य परमयरत्रित्र 
योगों- में प्रगट हुए. जगत के तीन मइादीपक #ी समयपार, शी झात्मख्याति 
आर ओ समग्रप्तार-प्रवचचन प्रदा जयबंत रहे ! ओर स्ानुमूति के पथ की 
प्रकाशित 'वर | ह ; 

यह परम पुनीत प्रवचन स्तरानुभृति के पंन्ध को ब्रेग्यत स्पष्टरूप 
प्रकाशित करते हैं, इतना ही नहीं दिन्‍्तु साथ ही ममन जीर्चों 

स्ानुभव की रुचि आर पुरुषांथ जाग्रते॑ करके अंशतः सम्पुरुषे 

के प्रत्यक्ष उपदेश जपा ही चमसक्रारिक कायये करते हैँ। प्रवचनों की 
बाण इतनी सहज, भावादे, पजीव है कि चतन्यमृति पूज्य श्री कांन्जी 
स्वामी के चैतन्यमात्र ही मृनिमान होकर बाणी-प्रवाहरूप बह रहे हो ! ऐसी 
घत्यंत भात्रवादिनी अतर-वेदन को ग्ररूप से उ्यंक्त करती, शुद्धात्मा के 
प्रति अपार ग्रेम से उभराती, हदयत्यर्शी वाणी छुयात्र पोंठकक के हृदय को दृपित 
कर देती है, और उसही विपरीत रुत्चर का ज्ञीण करके शुद्धात्महचि जागृत 
बरती है। प्रत्रचनों के प्रत्येक प्रष्ठ में शुद्धात्ममद्चिमा का अस्येत मक्तिमय 
बातावरण गुनित होरहा है, और प्रत्येक शब्द में से मधुर अनुभव-रस फर 
रहा है । इस शुद्रात्ममक्तिरत से और अनुधवरस से मुमुन्नु का हृदय मीग जाता 
है और बह शुद्रात्मा की लय में मम्न होनाता है; शुद्धास्मा के भतिरेक्त 
सप्त्त भाव उसे तुच्छ भाषित द्वोते हैं और पुरुषाथ उभमाने लगता 
है। ऐसी अपूत चमत्कारिक शक्ति पुत्तद्कार वाणी में काचित्‌ ही 
देखने में आती है। 


' औ! 5! 


इपप्रकार दिव्य तल्यज्ञान के गहन रहस्व अम्रतमर्ती वाणी द्वारा 
समकाकर और साथ ही शुद्धत्मरुचि को जाग्रग करके पुरुषाथ का 
आद्वान, प्रत्यक्ष सत्ममागम की मँकी दिखेलाने वाले यह प्रवचन जैस- 


ः ह १३ 


प्रांहित्य में झनुपम हैं। जो मुमुन्नुं प्रत्यक्ष स्रत्पुरुष से विलग हैं, एवं 
जिन्हें उनकी निल्तर संगति दुष्प्राष्पः दै-ऐप्ते मुमुज्ुओं को यह प्रवचन 
अनन्य-आवारभूत हैं। निशावल्म्बी पुरुषाथ को प्रमकाना और उसके लिये 
प्रेणणा देना ही इप शास्त्र का ग्रवान उद्देश्य होने पर भी उच्तका सौग 
स्पष्टीकरण करते हुए प्रमेत्त शा्रों के प्र प्रयोगननमूत तत्वों का स्ष्टी- 
करण भी इस ग्र'चनों में आगया है; मानों श्रुतामृत का परम श्राहादे- 
जनक महासागर इनमें इलोरें ले रहा द्वो। यह प्रवचनग्रन्य हजारों 
प्रएनों को सुलकाने के लिये महाकोष है। शुद्धात्मा की रुचि उत्पन 
कंरके, पर के प्रति जी रुचि है उसे नष्ट करने की परम ओषधि है। 
ख॑नुमूति का सुगम पत्र है तथा मिन्न-भिन्न प्रज्ञार के सम्त्त आत्मा्थित्रों 
के लिये-यह अत्यंत उपझ्ारी है। परम-पृज्य श्री कानजी स्वामी ने इन अमृतस्तागर 
के प्रमान प्रबचनों की भेठ देकर भारतवर्ष के मुमुछ्युओं को उपकत्त 
किया 


सब्प-सुधा की प्राप्ति के इच्छुक जीबा को इन परम पत्रित्र प्रबचनों 

का बाखार मनन करना योग्य है। संप्ार-विषवृद्ध को नष्ट करने के 
लिये यह भमाव श्र हैं | इस अल्पायुवी मनुष्य भव में जीव का प्र 
थम यदि कोई कतेत्य है तो बहन शुद्धात्मा का बहुमान, प्रतीति और 
अनुभव दै। उन बहुमानादि के कराने में यह प्रवचन परम .निममित्तभुत 
हैं। है मुंमुश्ञुआ! मतिशय उल्लाप्तपृ्तरेंत्त इनका भम्याप्त करके उम्र 
पंकपान से इनमें भरें हुए मात्रों को मलीमाति हृदय में उंतारकर, शुद्धात्मा 
की रुचि, प्रतीति और अनुभव करके शाश्वत परमानन्द को प्राप्त करो! 


बिक । 


रामजी मार्णकर्चेंद दोशी, 
2० मुख 

कर श्री जैन स्वाध्यायमन्दिर ट्रस्ट 

सोनगहू- 


प्राध शुक्ला १२, 


अवश्य पढ़िये ! 
पूज्य श्री कानजी स्वामी ढारा, भगवत्‌ श्री इुन्दकुन्दाचार्यऋत 
ग्रन्थें। पर, एवं अन्य अंध्योत्मग्रन्थां पर किये 
गये विस्तृत ,विवेचन:-- 
समयसारं-प्रवचन ( ग्रथमभाग ) 
ु निश्चयं-वयनहार की सघिपूर्वाक यथाअ' मेक्षमार्ग की प्ररूपणा | 
पृष्ठ ४८८, पंकी जिल्‍्द, मूल्य छट्दरुपये, डाकव्यय दस थाने अतिरिक्त । 
मुक्तित का मार्ग । 
अरिहतदेव का स्व॒रूपं ओर सर्वज्ञसिद्धि पर थुक्तिपूर्ण विचेचन- 
प्रन्थ | मूल्य दस आने, दाकव्यय मा्फे। 
मूल में भूल 


: उपादानःनिर्मिच् संवाद के लेकर अद्भुत विवेचनपूर्णां प्रन्थ । 
मूल्य बारद आने, डाकव्यय माफ । 


आत्मधर्म की फेडइले 


प्रथमवर्ष-प्रृष्ठ १८८, प्रवचन १२० | द्वितीय वर्ष' . पृष्ठ २१६, 
प्रवेंचन॑ ६१०८ | ठृतीय वंर्ष पृष्ठ २५०, प्रवचन १५५। प्रत्येक - वर्षो 
'को संजिल्द फॉइंल का मूल्य पोनेचार रुपये। 


आत्मधर्म ( मासिकपत्र ) 
आध्यात्मिक प्रवचनों का अपूर्या सभह वार्षिक मूंदंय तीन रुपये | 
मिठने का पत्ताः--- 


-श्री जैन. स्वाध्यायमन्दरि ठ्स्ट २-अनेकान्त झद्रणालय 
सेनगढ़ ( सोराष्ट्र) मोटा आंकड़िया (सोराष्ट्र ) 





श्रीमद्‌ भगवत्‌ कुन्दरुन्दाचाय देव प्रणीत.. 
श्री समयसार शास्र पर. 8. 
परम पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्ब्चर्न “४. 
गाथा १३ से प्रारस्सें  - 
जा 5 5 
2 सूसका: 
यथाये नव तत्तों के विकल्प से छूटकर निर्मल एक ख्वमावर्ता -को ' 
शुद्धंनंय से जानना सो निश्चय-संम्येकृल्व .है,: यह, वात तेंरहबीं गांधा 
में कही जायेगी |... / . ., /' कि 
घर्म-आत्मा का निर्मल स्व॒भाव-आत्मा में ही स्वाधीनरूप से है 
वह न तो वाहर से आता है ओर न, बाहर, की सहायता. से- आता 
है; किसी भी- पर से या शुभविकल्प की. सहायता से आत्मा का; अबि:८ 
कारी धर्म प्रगठ नहीं होता । अज्ञानी जीव पर-पंयोगाधीन विकारी अब- 
स्था का कर्ता द्वोकर अपने को भूलकर देहादिक तथा रागादिकरूप 
से पं को क्रिया काने वाले, के रूप में अपने को मानता: है; कि 
परमार्थ से झात्मा' सर्व से भिन्न है, प्रतिप्तमय भनादि .अनंत, पूरे: है 


ओर खतंत्र है । है | 


आत्मा में अनंत गुण भेरे हुएं हैं, उसकी यथार्थ प्रतीति करके, विकारी 
भावों का.वत्याग करके निमल निराकुल ज्ञोनानंद. स्वभाव| को प्रगंठ, करने 
को कहां है । जो -हो सकता दै वही कहा जाता. है। भात्मा, वाहर का 
कुछ नहीं कर सकता. इसलिये .वह - नहीं वह. गंया है । आत्मा अपने 
में ही अनंत पुरुषाय कर सकता .है;वाह्य में: छुछ नहीं :कर प्र्कता । 

जो कोई आत्मा अपना मेला" (कल्पाण) करना” चाहता 'है' वह 
यदि स्वाश्रित द्वों तमी -कर सकता है॥ ' यदि बाहर से लेना पढ़े तो 
पराधीन बैंहलाता हैं । आत्मा का घर्म- ,स्वाघीनः “अपनें . में ही हैं । 
मन, . बचने, काय : में आत्मा का धर्म नहीं है।; मीतर जंड़े-कर्म का 


२] समयसार प्रवचन : दूध्रा भाग 


संयोग है उसमें भी धमे नहीं है । परचस्तु आत्मा के लिये व्यवद्वार से 
भी सहायक नहीं है । आत्मा के स्वाधीन गुणों को कोई नहीं लेगया 
है इसलिये कोई दे भी नहीं सकता । पुग्य-पाप का संयोग भर 
पुणय-पाप के शुभाशुभ विक्वारी भात्रों से अविकारी भाव्मधर्म प्रगठ होगा 
इसप्रकार जो मानता है उसे आत्मा के ख्त्तेत्र गुण की श्रद्धा नहीं है; 
वह अपने को परमुखापेज्ञी ओर निर्बीये पराधीन मानता है । 

आत्मा में शक्तिरूप से समस्त गुण प्रतिप्तमय परिपण हैं, कितु 
मान्यता में अतर होजाने से बाह्यद्वष्टि के द्वारा दूसरे से गुण-लाभ 
मानता है। अन्य पंदाथों में अच्छाई चुराई मानना ही मान्यता का 
अंतर है| जो यह मानता है कि भीतर गुण विद्यमान नहीं हैं उमका 
अनंत-संसार विद्यमान है, ओर जो यह मानता है कि अंतरंग में समस्त 
गुण विद्यमान हैं उसकी दृष्टि भीतर की ओर जाती है तब वहीँ एका- 
ग्रता होती है अर्थात्‌ गुण की अवस्था निमल हुआ करती है और अब- 
गुण की अवस्था का नाश होता जाता है | 

जो पूर्ण नि्लस्वरूप भात्मा की प्रतीति के ब्रिना, पर से धर्म 
मानता है ओर देव, गुरु, शासत्र से घमे मानता है तथा शरीर रुपया- 
पैसा इत्यादि जड़ पदाथों से घमे मानता हैं उप्तकी मान्यता विपरीत है, 
जिक्षमें कोआ कुत्ता नारकी इत्यादि के अनंतमवर विद्यमान हैं। 

परमार्थद्ष्टि के द्वारा यथार्थ सम्यक्रदशन को प्राप्त करना ही वास्त- 
विक करतव्य है| वह सम्यक्दशेन का वास्तविक स्वरूप कहलाता है | 
वह परम .अदूभुत, अलोकिक, अचित्य हैं। वह ऐसा स्वरूप है कि जिसे 
लोगों ने अनन्तकाल में न तो माना है, न जाना है और न अनुभव ही 
किया है । उसका रहस्य श्री कुंद्कुंदाचायदेव को स्वक्ष परमात्मा के निकट 
से प्राप्त हुआ था ओर उन्होंने उसका स्वयं अनुभव किया था-जोकि यहँ। 
तेरहबीं गाथा में कहते हैं। ह | 

जिसे अतरंग स्वभाव के गुणों की प्रतीति नहीं जमती, ओर जो यह 
मानता है कि वाह्म में कुछ करूँ; तो गुण लाभ हो, मन, . वाणी, देह 
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तथा इन्द्रियों से ओर देव, गुरु,शाख्र आदि संयोगी परवरतु से आत्मसवमाव 
प्रगग होता है वह जीव-अजीव को एक मानता है। उसे असंयोगी 
स्वाधीन भात्मखरूप की श्रद्धा नहीं है। जेंसे .पिद्ध भगवान देहादि 
संयोग से रहित अनंत गुरणों से अपने पूरे स्वभावरूप हैं वैसे ही प्रत्येक 
जीत्र सदा परमार्थ से अनंतगु्णों से परिपूर्ण है, खंतंत्र है । एकेन्द्रिय 
में अथवा निगोददशा में भी स्वभाव से तो पूरी प्रभु ही है । 


में अंतर॑ग के अनन्तगुणों से परिपूर्ण हूँ, असंयोगी हूँ, भविनाशी हैँ, 
खतंत्र हूँ ओर परसे भिन्न हूँ इसप्रकार स्वभाव को भूलकर जो यह मानता 
कि में दृश्धर से संतुष्ट होऊ, दूसरे को संतुष्ट करूं ओर किप्ती की 
कृपा से लाभ हो जाये तथा जो इसप्रकार दूसरों से गरुण-लाभ मानता , 
उसे यह खबर ही नहीं है कि . खतंत्र आत्मा क्‍या है। घम की 
प्रारंभिक इकाई .( प्म्यऋदशन ) क्‍या है । जो यह मानता है कि 
पुगय-पाप के विकारी भात्र अ्थत्रा मन, वाणी या देह की सहायता 
से निज को गुण-लाम होता है वह शनित्य संयोग में शरण मानता 
.है । करती को आधार मानने का अ4 यह है कि अपने में निज की 
कें॥ई शक्ति नहीं है यह विपरीत मान्यता ही अनंत-संस्तार में परिम्रमण 
करने का बीज है । 


त्छे 


| 6४१ «॥ 


ता 60 


जैसे पूण गुण सथज्ञ बीतराग परमात्मा में है वैसे ही पूण गुण मुझमें 
भी हैं ऐसी श्रद्धा के वल से मलिनता का नाश ओर निर्मलता की 
उत्पति होती है | इसके अतिरिक्त यदि कोई दूसरा उपाय बताये तो वह 
निरा पाखंड है, संसार में परिभ्रमण करने का उपाय है । 


निर्मेल रूजगाव की प्रतीति करने के बाद सभ्यकुज्ञान के द्वारा 
वर्तमान विकारी अवस्था भर संयोग का निमित्त इत्यादि जैसा है वैसा 
ही जानता है, किन्तु यदि उसके कर्क को था स्वामित्व को माने 
अथवः शुभराग को सहायक माने तो वह ज्ञान सच्चाज्ञान नहीं है। में 
शुद्धनय से एकरूप पूर्ण ध्रुव स्वभावी हूँ ऐसी, प्रतीति किये बिना सम्यकू-. 


४) समयसार प्रवचन $ दूसरा भाग 


ज्ञान और सम्यऋचारित्र प्रगट नहीं हेता, क्यों कि दृष्टि की भूल से 
जवान की ओर चारित्र की भूल भ्रनादिकाल से चली भारही -है। 


सच्चे नवतत्व के विचाररूप विकल्प शुभभाव हैं, उन्हे यवात्रत्त्‌ 
जानना सो व्यवहार है, किल्तु सह अधिकारी एकरूप खमाव के लिये 
सहायक नहीं है। में निरावलम्बी एकरूप पूर्ण हूँ ऐसी यथार्थ श्रद्मा का 
बल हो तो सच्चे नवतत्वों के शुभभाव के व्यवहार को निमित्त कहा 
जाता है, किन्तु यदि मात्र शुभभाव की श्रद्धारूप नवतत्व में रत हो तो 
व्यवहार-नयाभास कहलाता है। 

जगत की मिठास, घन, मकान, पुत्र, प्रतिप्णा आदि तथा रोग, 
अप्रत्तिष्या आदि पुण्य-पाप के संयेगों में भात्मा का किचितमात्र 
हित नहीं है| वह सव जोंक के समान है। भशुद्ध-विकारयुक्त रक्त को 
पीकर जोक मोटी दिखाई देती है किन्तु वह कुछ समय पश्चात्‌ मर 
जाती है, इसीग्रकार पुण्य-पाप के संयोग से माना हुआ वड़प्पन झ्ाण- 
भर में नष्ट .होजाता है। उससे किंचित्‌मात्र शोभा मानना भगवान 
चिदानंद आत्मा के लिये लजा की बात है। 


जो अविनाशी हित प्रगट करना है वह यदि शक्तिरूप से स्वभाव में 
ही न द्वो तो प्रगट नहीं होसकता। निमित्ताधीन-द्प्टि ने अइ जमाया 
है इसलिये भ्रज्ञानी यह मानता हैँ कि मुझे कोई दूसरा सुख दे देगा। 
इसप्रकार की विपरीत श्रद्वा ही संस्र है, वाह्य में संप्तार नहीं हैं| 


आत्मा पूरे परमात्मा के समान ही है, उसमें कोई परवस्तु अयबा 
राग-द्वेष घुत्त नहीं, गये हैं | शुभाशुभ विकाररूप भूल स्वभाव में नहीं 
है, किन्तु परलक्ष्य से विपरीत मान्यता के पुरुषा् से उत्पन्न हुई क्णिक 
बिकारी अवस्था है | भूलरहित त्रिकाल अखंड स्वभाव के लक्ष्य से एक 
छणभर में अनादिकालीन भूल को दूर करने की शक्ति प्रतिसमय 
विद्यमान है । 


अब निश्चय सम्यकृत्वय के स्वरूप की गाथा कहते हैं:- 
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भृयत्थेणामिगदा जीवाजीवा य पुणणपाव॑ च। 
आसवसंवरणिज्जरबंधो मोकक्‍्खो य सम्मत्ं ॥ १३ ॥ 


भृतार्थेनासिगता जीवाजीवी च॑ पुरुयपार्प च। 
आखवसंवरनिजरा वंधों मोक्षश्व सम्यक्वम ॥ १३॥ 


अर्थ; - भूताथनय के द्वारा जाने गये जीव, अजीब, पुण्य-पाप 
आसव, संवर, निजेरा, वनन्‍्ध ओर मोक्ष (यह नवतत्व) सम्यक्त्व हैं। 


यहाँ सम्पक्च की चर्चा होरद्दी है । श्रावक के ब्रत भोर पलुनित्व 
सम्यक्त्व के बाद ही होते हैं | निश्चय परमार्थरूप सम्यक्य के विना 
जितने भी क्रियाकांड, त्रत तप इत्यादि किये जाते हैं वे सब बालत्रत 
ओर वालतप हैं, ऐसा श्री सर्वज्ञ भगवान ने कहा है | शुभभाव भी 
विक्रारा (आद्तव) भाव हैं, उनसे आत्मा को कोई लाभ नहीं होता । 
ज्ञानी को भी महात्रतादि के शुभभाव से लाभ नहीं होता, किन्तु 
अविकारी अखंड स्वभाव के लक्ष्य से जितनी स्थिरता प्रगठ होती है 
उतना लाभ होता है। जबतक संपूर्ण राग दूर नहीं होजाता, 
बीतराग नहीं हो जाता तबतक अशुभ में न जाने-के लिये ब्रतादि के 
शुभभाव हुए बिना नहीं रहते, किन्तु ज्ञानी उन्हें अपने स्वभाव का 
नहीं मानते | जो शुभभाव से लाभ मानते हैं उन्हें स्वतेत्र खमाव के 
गुणकी श्रद्धा नहीं है । 


प्रश्न:-आत्मा के गुणों की फसल कहाँ से बढ़ती है £ 


उत्तर--खमावाश्रित सम्यकूदशन रूपी बीज से, ओर सम्यकूदशन 
के द्वारा की गई अखण्ड स्वलक्ष्य की स्थिरता से | किन्तु स्मरण रहे 
कि शुभभाव से अथवा किस्ती भी विकार से अविकारी आत्मा को 
कदापि गुण-लाभ नहीं होता | गुण तो ख्॒माव में ही विद्यमान हैं । 
गुण प्रगठ नहीं होते किन्तु गुण की पर्याय अगठ होती है, उसे व्यवहार 
से यह कहा जाता है कि- गुण प्रगठ हुए हैं! । 
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जड़ कर्माचीन जो पुण्य-पाप की क्षणिक बृत्ति उठती है सो अमूताथ 

है; नव तत्त का विकल्प भी अस्थायी क्षणिकभात है, इसलिये वह 

अमूताथे है, स्रभाव में स्थिर होने वाला नहीं है । नवतत्त के भेद 

था सब विकारी अवस्था के भेदों को गोंण करके नित्य एकरूप ज्ञायक- 

स्वभाव को लक्ष में लेने वाली दृष्टि को शुद्रगय अथवा भूताथरेद्प्टि 
कहते हैं । 


नव्र॒तत्वों का मन के द्वारा विचार करना सो शुभराग है | वह 
शुभविकल्प परिपूण यथा तत्व के पमकने में बीच में निमित्तरूप से 
आये बिना नहीं रहता; किन्तु उस विकल्प का अभाव करके, छ्णिक 
विंकारी अश को गोण करके, शुद्धनय के द्वारा एकरूप अखंडज्ञायक 
स॒भावी आत्मा को जानकर उसकी श्रद्धा करे सो संम्यक्ृदशेन है | 
स्वभाव के बल से निश्चय एकत्व की श्रद्धा होती है, बहा नवतत्व के 
विचार की प्रथम उपस्थिति थी इसलिये बह निमित्त कहलाता है । 


स्वयं ही पूण कल्याणस्वरूप ख्तंत्र है, उस स्वभाव के लक्ष्य से 
नवतत्व के भेद को छोड़कर निमेल एकत्व की श्रद्धा में स्थिर होना 
सो उसे सवेज्ञ भगवानने सम्यक्त्व कहा है। 


टीका;-जीवादिक नवतत्वों को शुद्धनय से जाने ओर जानने 
के बाद विकल्प को गोण करके स्वभावोन्मुख होकर एकरूप स्वभाव को 
जाने सो नियम से सम्यकदशन है | यह घमम की .पहली सीढ़ी है। 
इसके बिना, .ब्रत, तप, पूजा, भक्ति इत्यादि शुभभाव करके. राग को 
कम करे ओर, तवृष्णा को घटाये तो पुण्य होता है, किन्तु उससे किचित- 
मात्र भी आत्रचमे प्रगट नहीं होता । आगे. ३६ वीं गाथा में आ्राचाये- 
देव ने कहा है कि-ज्ो शुभाशुभ भाव को भात्रा का. रवरूप मानता 
'हैवह मूढ़ है । | 
.... अंतरंग' मूताथे, (त्रैकालिक 'पदार्थ), नित्य पूरे शक्ति,से. भरा,. हुआ 
है; उसीकी महिमा करके, उसीका लक्ष * करके अंतरंग. में: ;ढले. ,और 


रई 


कक 
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मात्र नवतत्वों के विचार में लगा रहे तो उसे पुग्य होता है; किन्तु 
घनंतगुणखरूप द्रव्य की श्रद्वा नहीं होती । ज्ञानी जीव यह मानता 
है कि नवततों का भिचार करते-करते भीतर गुण प्रगठ होजायेंगे, किन्तु 
शुभभावों के द्वारा भात्मा का स्वभात्र त्रिकाल में भी प्रगट नहीं हो 
सकता | जो पत्‌ है वह सत्रूप से ही रद्देगा। त्रिकाल में भी सत्‌ 
में अमतपन नहीं आमकता। नवत्ों को राग के भेदों से रहित 
मूतायनय के द्वारा (स्वभाव की अंतरंग निर्मेल दृष्टि से) जानना सो 
सम्पकृत्य है, इसप्रकार सर्वन्ों ने कहा दै। 


यदि कोई दौकरों का मंग्रह करके उन्हें रुपया माने तो वह अज्ञानी 
है, इसप्रकार जो यथार्थ वस्तु को न जानकर उससे विपरीत मार्ग में 
बाह्य में अपने माने हुए काये से संतोष माने तो वह चज्ञानी है। 
गे कोई व्यवह्टारिक नवतत्यों की श्रद्धा से अथवा उनके विकल्प से, 
पुण्य से या देद्वादि जड़ की क्रिया से या शुभराग के भ्रांचरण से धर्म 
माने तो वह अपनी ऐसी विपरीत धारणा के बनाने में स्वतंत्र है किन्तु 


सर ब्रीनराग के अंतरंग मारे में बह त्रिपरीत धारगा कार्यकारी नहीं 
होगी, अर्थात्‌ उम विपरीत धारणा से कदापि घमम श्नहीं होगा।शुभाशुभ 
भाव मोक्षमाग नहीं कित्तु ब्ेघन मार्ग है, संप्तार में परिक्षमण करने का 
मार्ग है भगवान ने रागरहित दशन ज्ञान चारित्र को सदभूत व्यवहार- 


मेक्षमाग कहा है । 


श्रात्मा से अमेद परमार्य खरूप को समकाने के लिये पहले निमित्त- 
रूप से तीर्च की ( व्यवहारघम की ) प्रद्नत्ति के लिये अभूताये (व्यवहार ) 
नय से नवतत्थों के भेद किये जाते दें कि जो इन्हें जानता ह्देसो 
आत्मा है श्रोर जो नहीं जानता प्तो अ्चेतन अजीब है । कम के निमि- 
त्ताधीन जो. शुभाशुभमाव होते हैं. सो पुण्य-पाप के विकारीमाव हें 
इसलिये वे श्रात्षव हैं, ओर उनमें युक्त द्वोने से बेच होता है । स्वभाव 
को पहिचानकर स्थिर होने से सेवर निजरारूप अबस्था होती है. ओर 
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स्वभाव में पूर्णरूप से स्थिर होने से मोदरूप पूण निमेलदशा प्रगठ 
होती 


इसप्रकार नवतत्वों की परिभाषा को जाने बिना परमार्थ को नहीं 
जाना जासकता इसलिये तीथ की प्रवृत्ति के लिये भनेकप्रकार के 
अभूताथे भेदों से भूताथे एकरूप भात्मा को कहते हैँ । वास्तव में 
तो उससे घमं नहीं होता तथापि उसकी उपस्थिति होती हैं | जब श्रद्धा 
में उसका अमाव करे ओर नवप्रकार के विकल्पों को छोड़कर एकरूप 
अखण्ड स्वभाव का लक्ष कर तब नवतत्व का व्यवहार निमितत कह- 
लाता है, वह अभावरूप से निमित्त 


पहले यथार्थ नवतत्ततों के समकने में (गुरु आदिक तो निमित्त 
हैं) एकत्व को प्रगट करने वाला शुद्धनव ही है। यदि स्वभावोन्पुख 
न हो ओर मात्र देव, गुरु, शात्र तथा नवतत्नों के शुभराग में अट्क 
जाय तो वह पुण्य है। 

सच्चे नवततलों की पहिचान में देव, गुरु, शात्र की पहिचान 
आजाती है। उप्तका स्वरूप संक्षेप में कहा हैंः- 

जीव तत्व:-रागं-हवेष, भज्ञानरह्धित भसंयोगी शुद्ध आत्मा को मानना 
सो निश्चयश्रद्धा है । 

अजीव, पुण्य, पाप, आखब, वेध इन पांच तत्वों को आत्मा के 
स्वभाव में नात्तिरूप मानना, वे हेयरूप है ऐसी श्रद्धा करना; 
कुगुरु, ; कुदेव, कुशाल्न झासख्व और बंध के कारणमूत होने से हेय 
रूप तत्व हैं, उनकी भी हेयरूप श्रद्धा इन पांच तत्वों में आजाती है। 
* संवर निर्मेरा:-बह ' निमल दशशन, ज्ञान, चारित्ररूप मोक्षमाग है, 
साधक भाव है। आचाये, उपाध्याय, साधुरूप में जो श्रीगुरु हैं उनका 
संवरूप सैवर-निजेरा मे आजाता है ! 


 मोक्ष:-पूण. निमेल अवस्था मोज्त है, अरहंत और सिद्ध परमात्मा 
सत्रज्ञ वीतरागदेव हैं; उनका स्वरूप मोक्ष में भ्राजाता है । 
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जिसने ऐसे नव्रतत्रों को नहीं जाना उनकी यहँँ। वात नहीं है । 
चीतरागदेव के शाल्नों से या सतप्तमागम से जिसने सच्चे नवतत्वों को 
जान लिया है तथापि यदि वह नवततोों के विकल्प में ही लगा रहे 
तो उन्तका पमार बना रहेगा |) नवप्रकार में से शुद्नय के द्वारा एक- 
रूप ज्ञायक हूँ इमप्रकार एक परमार्थ स्रभाव को ही स्वीकार करना प्रो 
पसम्पक्त्य दे । दान, पूजा हत्यादि शुभभाव हैं भौर दिसा भप्तत्य आदि 
झशुभ भाव हैं | उन शुभाशुभ भावों के करने से धर्म होता है यह 
मानना सो ब्रिकाल मिथ्यात्त है | इससे पुण्य के शुभभाव छोड़कर पाप 
में जाने को नहीं कहा है। विषय-कपाय देहादि में भामक्ति, 
रुपया-गैप्ता और राग की प्रइ्डत्तिरूप व्यवताय इत्यादि समस्त भावों में 
मात्र पापरूप अशुम भात्र हैं; भर दानादि में तृष्णा की कनी अथना 
कपाय की मंदता इत्यादि हो तो वह शुभभाव पुण्य है, इसप्रकार 
पुण्य-पाप को व्यवहार से मिन्न माने किन्तु दोनों को झात़्य मानकर उससे 
धर्म न माने म्रप्रकार नवततों को मलीम।ति जाने तो वह शुभभाव है। 

घमे की ऐसी बात यदि धीरज से एकाग्रता पूर्वक्त न छुने तो मूल 
वत्तु यक्रायक्र प्मक में नहीं झाती; पश्चात्‌ भीतर ऐस्ा द्वोता है कि- 
यदि ऐमा मनेंगे कि ऐसे पुण्य के व्यवहार से पुण्य नह्ं। होता तो 
धर भोर पुण्य दोनों से भ्रष्ट हो जायेंगे। किन्तु सत्य को सममे बिना 
ब्रेकाल में भी संमार का अभाव नहीं होपकता | घनादिकाल से यथाथे 
चस्तु की प्रतीति के बिना जितना किया प्ौर जितना माना है वह पबर 
अजान ही दे, उन म्रव को छोड़ना पड़ेगा। जित्त भाव से प्रनन्‍्तकाल 
से संसार का सेवन किया है वह भाव नया नहीं है। धमे के नाझ 
पर पभ्रतरंगखरूप को भूलकर भन्य सब चझनन्‍्तवार किया 'है किन्तु-उससे 
घर नहीं हुभा; मात्र शुभ-भशुभभाव .हुए हैं किन्तु उन वंधनभावों से 
अंश मात्र धर्म नहीं होता । पूर्वा पर विरोध से “रहित सच्चे नवतलों 
को जाने तब अमूताय में (व्यवद्वार में ) भाता है, वह भी पुश्यमाव 
है; उससे पूर्री परमात्म पद प्रगठ नहीं होता । डे 
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जो समझने के मांगे पर हो ओर जिसे समकने की रुचि हो वह 
सत्य को समभे बिना नहीं रहता | यथा समझ ही प्रथम धम है ओर 
समझ के झनुसार जो स्थिरता होती है सो धम क्रिया है । 


समस्त भात्मा एकत्रित होकर एक परमात्मा है, एक सब व्यापक 
ईश्वर है, जगत का भाधार है, जगत का कर्ता है; इसप्रकार मानने 
वाला खमाव का शोधक भी नहीं है; जो सतका जिज्ञासु नहीं हैं उसे 
अमूताथे के व्यवहारनय का भी ज्ञान नहीं है। भगवान ऐसे रागी नहीं 
हैँ कि किसी को कुछ दे दें अथवा देने की ईच्छा करें | किसी के 
आशीर्वाद से भल्ला होसकता है अथवा किसी की प्राथना करने से 
शुण प्रगट होसकता है इसप्रकार मानना सो घोर चअज्ञान है, महा 
पाखण्ड है, निरामश्नन है । 


मात्र नव. तत्वों की श्रद्धा कर के पुण्यतनन्ध करे तो स्वगे में जाय 
किन्तु आत्मसख्वरूप की प्रतीति के बिना वहाँ। से आकर पशु इत्यादि में 
ओर फिर नरक निगोद इत्यादि गतियों में-चोरासी के भ्रों में परिश्रमण 
करता है | सत्‌ तो जैसा होता है वैत्ता ही कहा जाता है; वह दुनिया 
को अनुकूल पड़ता है या नहीं उसपर सत्‌ अवलंबित नहीं होता । जिसे 
मानने से भहित होता हो वह कैसे कहा जा सकता है ? 


जैसा यहाँ कहा है उसी प्रकार नवनत्वों का और परमार श्रद्धा का 
स्वरूप सत्‌ समागमत करके स्वयं प्मझे, निरणेय करे और यथाथे प्रतीति 
सहित निश्चय सम्यऋु - दशन को खये. पुरुषाथे से प्रगट करे तो उसमें 
व्यवहार श्रद्मा निमित्त कहलाती है । 


आपफ़्मा की यथार्थ पहिचान के बिना अथवा स्वरूप की प्रतीति के 
बिना सम्संत जाती में कोई शरण नहीं है; मात्र अखंडानंद पूर्ण शुद्ध 
आत्मा की प्रतीति ही अपनी परम शरण है, खय॑ ही परम शरण है। 

आाचार्यदेव कहते हैं कि जैसा सवेज्ञ भगवानने कहा है उसी 
प्रकार नवतत्वों को प्रथम सत्‌ प्रमागम्त से जानो, पात्रता को प्राप्त कर 
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तलज्ञान का अम्याप्त करो, स्वाधीन स्वरूप का परिचय करो, खतंत्र 
९९ ५२ 

पत्माथ को प्राप्त करने वाले शुद्धनय के द्वारा निमल स्वभाव की 

श्रद्मा करो | 


नवतत्ोों के विकल्प से आत्मा का ययाथे अमेदरबरूप नहीं सममका 
जासकता किन्तु यदि उत्त नवप्रकार के मेदरूप में नहीं हूँ इस- 
ग्रकार विकल्प ओर विचार का भेद छोड़कर ऐसी श्रद्धा करे कि में त्रिकाल 
पूर्ण हूँ तो आत्मा का रमाव समक में आसकता है | यदि झाक्मा 
का सच्चा सुख चाहिये है तो यथायता को जानकर उसकी श्रद्धा करो। 
पुणय-पाप के भाव घम की ओर के विकारी भाव है, अमूतार्थ है, 
आत्मा में टिकनेवाले नहीं है इसलिये वे आत्मा का स्रभाव नहीं है। 
इसप्रकार नवतत्वों के विकल्प में अठ्क जाने वाले अनेक भेदों से भात्मा 
को प्रथक्त मानकर एकरूप निर्विकल्य परमाथ भाव से अलग चुन लेना 
सो सम्यकदशन है | शुद्ध नयाश्रत आत्मा के एकत्र का, निरपेक्ष 
निमलता का निश्चय करना चाहिये कि में स्वभाव से पूरे हूँ, एकाकार 
निल ज्ञायक ख्भाव में निश्चल हैँ, नवतत्वों के विकल्प से रहेत हूँ; 
इसप्रकार शुद्धनय से स्थापित श्ात्मा कौ अनुभूति जो कि आत्म ख्याति 
है सम्यऋदशन है; इसकी प्राप्ति होती है । 


ऐसी श्रद्धा के विना कि मैं भक्रिय असंग पूरे हूँ; .भत्र रहितता 
का अनुभव नहीं होता ओर अतीन्द्रिय स्वाचुभव के बिना ' स्वभाव के 
गुण की निरमलता प्रगठ नहीं होती । देखनेवाला और जाचनेवाला खय 
ओर अपने को ही नहीं जाने, और बाह्य में जो शरीर, मन, वाणी की 
प्रवृत्ति दिखाई देती है उसे माने, एवं उत्तसे आगे जाइये तो पापभाव 
को दूर कर के दया, ब्रतादि के शुभभाव करे ओर उसी , में सम्पूर्ण 
धर्म मान बैठे तो उसे यथाये कहूँ से प्राप्त होगा ! 


झपने को मन के शुभाशुभ विकल्प से नवतत्वों से मिन एकहूप 
ज्ञायक शुवभाव से न देखे और यदि कोई वाहर को प्रदत्त बताये-- 


५२ ] : समयसार प्रवचन : दूसंरा भाग 


पुण्य को वात करे किं कन्दमूल का त्याग कर दोंगे तो घंमे होगा, तो 
उसे जल्दी स्वीकार करले; किन्तु यह समंमे कि. पुण्यन्पाप से मित्र 
. मेरा आत्मा क्या है; तो इससे यथाथे घमम कैसे प्राप्त होगा जानने- 
वाला तो खये है किन्तु दूमरे को जानता है ओर अपने को भूल जाता 
है ! यहूँ। कन्दमूल के खाने या न खाने की वात ही नहीं है कितु- 
बात तो यह दै कि पापमाव को छोड़ने के लिये शुभभाव अवश्य 
करना चाहिये; लेकिन यह ध्यान रहे कि उससे घ॒मम नहीं होता । 


जिम्त से तर जाते हैं वह तीथ कहलाता है, उंतका जो उपाय 
उपर कहा है उप्तके अतिरिक्त दूसरा कोई ठंयाय त्रिकाले में भी नहीं 
होप्कता | अखंड के लक्ष से नवतत्वों के शुभ राग का ज्ञो खंड होता 
है वह आदरणीय नहीं है, लगाव नहीं है; यह जानना सो भी व्यवहार 
है| उप्तका आश्रय छोड़कर, भेद का लक्ष गोण करके, उसके अभाव 
रूप निविकल्य निश्चय दृष्टि से अतरंग में एकाग्र होकर, उसे अनुभव 
सहित पूर्ण स्वरूप की श्रद्धा होने पर प्म्यकुदशन होता है। उंसे यथाये 
ग्रतीति होती है कि मुझे! परमात्मा के दशेन हो गये अर्थात्‌ पूणे निश्चय 
साध्य सिद्ध परमात्म खरूप का यथाये लक्ष प्राप्त होगया । सम्पऋदशन 
नहीं परमात्मा का दर्शन है | 


:श्तः--क््या आत्मा के साक्षातकार में तेज (प्रकाश ) दिखाई : 
देता है ! | 

उत्तरः--नहीं, क्योंकि आत्मा तो अरूपी है, प्दा ज्ञानामंदखरूप 
है ओर प्रकाश. परमाणु है-पुदूगल की पर्याय है, रूपी है । अरूपी 
आत्मा में रूपी रजकण नहीं हो सकते | 


सर्वज्ञ के न्यायान॒तार विरोध रहित यथार्थ वस्तु का झात्मा में निशय 
होता है, अथात्‌ जैसा स्वाधीन पूण स्वभाव है उत्के घोषित होने का 
संतोष होता है कि अह्ो ! में ऐसा हैँ; में सम्पूण ज्ञानानंद. का 
प्रथक्र पिंड हूँ। प्रत्येक आत्मा इस्रीप्रकार परिपृण है। उम्तक्ी एकाग्रता में 
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निराकुल भाव की जो प्रनुपम शांति प्रात होती चह पहन है। यदि 
भीतर से पूर्ण खमाव का निःशंक्र विश्वात्त प्राप्त हो तो स्वभाव सम्पूर्ण 
खचाखच भरा ही हुआ है, उसमें से निमल स्थिरता और भानंद प्राप्त 
होता है| निमित्त के विकल्प से प्ानंद प्राप्त नहीं होता। यथाये तत्वज्ञान 
का अम्याप्त होने के बाद अखण्ड स्रभाव के लक्ष से जो निमल पर्याय 
प्रगट होती है वह सामान्य स्वभाव में मिल जाती है; सम्यकदशन की 
ऐसी परम भ्रदूभुत महिमा है। 
इसप्रकार शुद्धनय से शात्म सन्‍्मुख होकर नवतलों का विचार 
करने पर एवं अखण्ड स्वभाव की ओर एक्काग्र दृष्टि होने पर सम्यकृदर्शन 
होता है। ऐसा द्वोनेमें ययाथे नवतत्ों का ज्ञान निमित्त होता है इस- 
लिये यह नियम कहा है। किन्तु यदि अन्तरंगः भनुमव से निश्चय 
श्रद्ा न करे तो उसे वह निमित्त नहीं होता । जिसने बीतराम के द्वारा 
कहे गये ययाथे नवतत्वों को ही नहीं. जाना उसकी तो यहँँ। बात 
ही नहीं है। | 
. सम्यकूदशन भात्मा के अनन्त गुर्णों में से श्रद्वा नामक गुण की 
निर्मल पर्याय है । यंदि श्रद्या ज्ञान ओर चारित्र गुण को मुख्य करके 
कहा जाये तो बह गुण पअंनादि अनन्त है। जब उसकी शुद्ध अंवस्था 
भ्रप्रगट होती है "तव विकारी भशुद्ध अवस्था प्रगठ होती है। उस घशुद्ध 
अ्वत्था को मिव्यादशेन, मिथ्याज्ञान ओर मिथ्याचोरित्र कहते हैं। स्वभाव 
के लक्ष से ययाथे श्रद्धा की निमल भवस्था उत्पन्न होने पर अशुद्ध 
प्रवस्था बदलकर शुद्ध होजाती है, जिसे ' सम्यकदशन कहते हैं। प्म्यक्ू- 
दरशन के होने पर तत्काल ही चारित्र में पूर्ण स्थिरता-बीतरागता नहीं 
हाजाती । 
जैसे आम में उसकी खंट्टी पर्याय के प्रमय ही खट्टाई को . नाश 
रने वाला मीठा स्वाद शक्तिरूप से. भरा. हुआ न हो तो खंट्टेपन 
का अभाव होकर मीठापन प्रगठ नहीं होसकेगां . वस्तु में जो शक्ति 
ही न हो वह उत्पन्त नहीं हो सकती । 'जो यह मानता दे कि आम ' 
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में मिठास नवीन ही प्रगठ हुई है उसकी दृष्टि स्थूल हे. पुद्ठल में रस 
गुण अनादि, अनंत है, उस गुण की अच॒स्था चदलती रहती दे, इसलिये 
जिप्त समय रप्त गुण की खट्टी अवस्था प्रगट होती है, उसी समय उद् 
खट्टी अवस्था को चदलने की ओर उसमें मीठी अबरस्था के होने की शक्ति 
(योग्यता ) शुबल्वमावी गुण में प्रतितमय भरी हुई दे | यह मिद्वान्त 
सवे प्रचलित है किः-- 

'£ ताउसतो विद्यंत भावो, नाउसावों विध्ता सतः 

अर्थाच-जो नहीं है वह नया उत्पन्न नहीं हो सकता और जो है 
उप्तका सर्वथा नाश नहीं हो सकता । प्रत्येक वस्तु ओर गुण एक रूप 
श्रुव त्रिकाल स्थायी रहता है, मात्र उम्की पर्याय बदलती रहती है । 
खट्टी मीठी पर्याय की शक्ति रूप रप्त ग़ुझ पुद्ठल द्रव्य में त्रिकाल भरा 
हुआ है। उम्तकी शक्ति के वल से खडट्टी पर्याय का नाश ओर मीठी पर्वाय 
की उत्पत्ति होती है, वह रमगुण की अबता के कारण होती है और 
वह गुण द्रव्याश्रित है । इसीप्रकार थात्मा में उस का औात अविकारी 
स्वभाव अनंतगुण से त्रिकाल एक रूप है | उसमें आनन्द गुण की दो 
अवस्थामें हैं (१) विकारी, (२) अविकारी । वदि परवस्तु के सम्बन्ध के 
विना वस्तु एक खमभाव से रहे तो विकारी न हो । विकार पर से नहीं 
होता किन्तु अपनी योग्यता से (वैसे भाव करने से) पर्याय में जणिक 
विकार होता है । निर्मित्त संोगरूप पखस्तु है । प्रत्येक वस्तु खतंत्र 
है ओर अपने आधार से स्थिर रहकर अपनी अवस्था स्वतः वदलती है ) 

आत्मा ज्ञाता है। वह अपने निविकार अखंड एकरूप ज्ञायक 
सखभाव को न देखकर, अपने स्वरूप को भूलकर पर वस्तु पर लक्ष 
करता है; ओर वह निमित्ताधीन होकर वर्तमान विपरीत पुरुषाे से-मैं 
रागी हूँ, देंषी हूँ, पर का कर्ता हूँ इसग्रकार विपरीत मान्यतानुसतार क्रोध, 
मान, माया, लोभ की विकारी इत्ति करता है । वह पुण्य-पाप की 
विकार-इत्ति मेरी है और में विकारी हूँ इसप्रकार मानना सो मिध्याद्धाप्ि 
का विषय है । 
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मैं एकरूस ज्ञानानंद खमावी निविकार त्रिकाल श्रव हूँ, ऐसी दृष्टि 
अविकारीस्वभाव को देखती है । पुण्य पाप की क्षणिक बृत्ति निभित्ताधीन 
नई होती है जो कि वर्तमान में पुरुषाथ की अशक्ति से होती है, कोई 
बलात्‌ नहीं कराता। उप्त छ्षणिक्र रागद्रेघ विकल्प जितना ही में नहीं 
हूँ, में तो त्रैकालिक अखण्ड ज्ञायकस्वभाव से एकरूप रहने वाला हूँ; 
उसके लक्ष से विकार का नाश करके श्रुव एकाकार स्थिर बना रहे 
उस अखगणड दृष्टि का विषय सम्पूण आत्मा वर्तमान में भी पूर्ण है; उसे 
लक्ष में लेना सो सम्यकदर्शन है। 


म्रुव सामथ्ये के बल से वर्तमान विकारी अवस्था का क्रमशः नाश 
ओर अविकारी आनन्दरूप से निमेल अवस्था की उत्पत्ति होती है। बाहर 
से ग्रुण अथवा उप्तकी पर्याय नहीं आती | पाप से बचने के लियि 
शुभभाव होता है किन्तु वह स्वभाव के लिये सहायक नहीं है । बतेमान 
अपूर्ण अवस्था का अभाव व्यवहार में पूर्ण निर्मल अवस्था का कारण 
है। परमार्थ से आत्मा दृब्य अखण्डवस्तु है, वही विकारी ओर अपूर्य 
अवस्था का नाश करने वाला और पूर्ण निर्मल अवस्था को प्रगठ करने 
वाला निश्चय कारण है। 


विकार छाणिक है, वह अविकारी अखण्ड नित्यस्वभाव का विरोधी ह्ठे 
ऐसा जाने तो अपने स्वभाव को विकार का नाशक मान सकता ह्ै। 
विकार का निमित्त कारण ( संयोगी वस्तु ) अजीब-जड़ पदार्थ हैं; ऐसे 
जीव और अजीब दोनों खतंत्र पदार्थों की वतेमान विकार अवस्था में 
निमित्त-नैमितिक व्यवहार के संत्रेध से नो अथवा सात * भेद होते, हैं । 
एक अखगड, भाव में पर की अपेक्षा के बिना नो प्रकार के. विकल्प 
संभवित नदीं होते। निमित्ताधीन किये जाने वाले समस्त भाव शुभ 
अथवा अशुभ विकल्प हैं। नवतत्व के विकल्प की भगवान ने राग कहा 
0220 कलर किक कक डक तट कस कक 





# यदि पुण्य पाप को आल्वव से अलग माना जाय तो नव भेद दचते द्द 
झौर यदि पुय्य पाप को आ्षव के अन्तैगत माना जाय तो सात भेद होते हैं । 
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है; उप्तमें जीव न लगे झोर पूण एकरूप स्रभाव की श्रर्दा को तो नव- 
तत्र के व्यवहार को निर्मित्त कहा जाता दे । 


प्रश्न:--नवतत्वों के शुभभाव की सहायता तो लेनी ही दोगी ४ 
व्रत संगम भादि की शुभ प्रवृत्ति के त्रिना भागे कैसे बढ़ा जामकृता हैं? 


उत्तरःः--प्रम्यक्दशन के हुऐ ब्रिना त्रत, तप सेयमादि यथाथे नहीं 
होसकते | शुभराग विक्रार है, उप्तकी सहायता से शअ्ागे नहीं बढ़ा 
जासकता किन्तु परमार्थ की रुचि में बीच में शुभराग पाये ब्रिना नहीं 
रहता। में विकल्प से मिन्न त्रिकाल अखणड भविकारी हूँ, ऐसी श्रद्धा के 
वल से जब विकल्प का भ्रभाव करता है तब निर्मल पर्याय प्रगट होती 
है ओर नत्रतत्न के जो विचार थे उन्हें निमित्त के रूब में प्रारोपित 
किया जाता है; किन्तु यदि अखण्ड की श्रद्धा न करे तो निमित्त नहीं 
कहलाता । नवतत्वों के शुभ विकल्प से लाभ होगा इस्रप्रकार माननऋ 
सो व्यवहारनयाभास है। 


जिसकी दृष्टि निमित्त पर है वह शुभराग के आझात़व की भाषना 
भाता है कि यह ब्रत, तप इत्यादि करना तो होंगे ही ? किन्तु वे तो 
अशुभ को दूर करने के लिये शुद्ध दृष्टि के वल में आनाता है। जिमकी 
स्वभाव पर दृष्ठि नहीं है उत्तका निमित्त पर भार होता है, श्र इस- 
लिये यह मानता है कि पर्याय से नात्ति से भनित्य से पुरुषाथे होता 
होगा | जिप्तकी पर्याय पर ही दृष्टि है वह मिथ्याद्प्टि है। यथपि पर्याय 
पर ही दृष्टि रखना स्लो मिथ्यादृष्टि है, उससे राग सूक्ष्म होता है किल्तु 
राग का सम्पूणे अभाव कदापि नहीं होता। भखणड स्वभाव की श्रद्धा 
के बल से ही राग का अभाव होसकता है। जो लोग इस बात को 
'महीं समझते वे 'हमारा व्यवहार! इप्प्रकार क़हकर उनके द्वारा माने गये 
व्यवहार को ही पकड़ रखते हैं। 

आत्मा की अपूर्व बात भीतर ज्ञान की समक से ही जमती है, इस- 
लिये यह वात ही छोड़ दो कि 'हमारी समझ में नहीं झासकता। 
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यदि भात्मा का स्वरूप भात्मा की ही समर में न आये तो फिर उसे 
कौन सममेगा १ यह' बेचारे शरीर ओर, इच्दियादिंक तो. कुछ जानते 
नहीं हैं। सर्वज्ञ वीतराग ने जो कुछ कहा है वह सब जीव के द्वारा हो- 
सकता है, यह ज्ञान में जानकर ही कहा है । सर्नज्ञ वह बात ही नहीं 
कहते जो नहीं होसकती | सभी आत्मा परमात्मा के - समान पूर्ण हैं, 
दैसे खतेत्र स्रमाव की पूर्ण शाक्ती को प्मफकर भगवान की वाणी निकली 
है। जिप्ते अपने भीतर अनुकूल नहीं पड़ता वे ऐंती धारणा की भ्राड़ 
करके कि-हमारी समर में नहीं आसकता,” वस्तु का यथागे स्वरूप 
नहीं समफ़ना चाहते | इसे समक्ना कठिन है अयत्रा यह' वात समझ 
में नहीं आसकती इसरप्रकार की मान्यता ही सच्चे हितरूप खमाव 
को रोके हुए है । द 

पहले नव॒तत्व के विचार और सच्चे ज्ञान के बिना स्वभाव प्रगठ 
नहीं होता ओर यदि नव्रतत्व के विक्ल्यरूप विचार' में लग जाये तो 
उप्त शुभराग से मी आत्मा को लाभ प्राप्त नहीं होता | नवतत्व का' 
विचार पहले आता अब्रश्य है, उप्तके बिना परमाथे में सीधा नहीं जा- 
सकता ओर उप्तसे भी नहीं जासकता । जैसे आंगन में आये बिना 
घर में नहीं जासकते और आंगन को स्लाथ 'में लेकर भी घर में' नहीं 
जासकते, किन्तु' यदि आंगन में पहुँचने के बाद उप्तका आश्रय छोड़कर 
अकेला घर में जाय तो ही जासकता है; इसीप्रकार सच्चे नवतत्वों को 
यथावत्‌ न जाने ओर यह माने कि समझे! बिना उपादान से झात्मा का 
विकास होजायेगा तो ऐसा कदापि नहीं बन सकता । उपादान «का 
ज्ञान विकल्प के द्वारा होतकता है; यदि उसे जैसा का तैसा. न. जाने 
तो भूल होती हैं। 

यदि कोई मात्र आत्मा को दी माने ओर आत्मा में न अवस्था को 
माने, न विकल्प को माने, न पुण्य-पाप को माने और नवतत्वों का 
व्यवहार भी न माने तो उसे त्रिकाल में भी परमारथ की सच्ची श्रद्धा 
नहीं -होसकती । ओर यदि कोई नवतत्वों को यथार्थ तो' माने किन्तु त्ाथ 
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छी यह भी माने कि उसके शुभभाव से गुण प्रगढ होगा तो भी वह 
अप्तत्‌ ही है। भें पररूप नहीं हैं, बाणिक विक्रारस्य नहीं हूं, पर्नलु 
मुझे हानि-लाभ नहीं पहुँचा सकती तथा में पर का कुछ नहीं कर 
सकता, में अनंत गुणों से परिपूर्ण ज्ञायकस्वरूप हूँ, इप्तप्रकार यदि 
यथाये स्वमाव को जाने तो सत्र समाधान होनाये | सवतंत्ररूप से त्रिक्काल 
एकरूप स्थायी आत्मा अनेत है और परमाणु भी अनन्त हैं। पर्वाय में 
विक्रार होता है वह क्णिक अवत्या पर-निमित्ताधीन जीबर में होती 
हैं ओर जीव उप्तका अज्ञानमात्र से कर्ता है। अनन्त जीव ख्तंत्रन्ूप 
से ( एक-एक ) पूर हैं। पत्मार्थ से प्रत्येक आत्मा की शक्ति प्रतिममय 
पूर्ण सिद्ध परमात्मा के सम्रान है। परलक्ष्य से होने वाले विकारीमात 
चतेमान एक ही समय की अग्त्वा तक होते हैं किल्तु प्रवाहरूप से 
अनादिक्नाल से अपनी वर्तमान भूल ओर पुरुषार्थ क्री अश्क्ति से होते 
हैं; उप्त छणिक विकार को दूर करने वाला अविकारी नित्य हूँ, इसप्रकार 
अखणड स्वभाव के चल से भूल ओर मलिन श्रव॒स्था का नाश करके 
चाश्रव के बल से स्थिस्ता बढ़कर क्रमशः निमलता के होने पर अंत 
में धम्पूण निमल अवस्था प्रगठ होमकती है । इसमें अनेक न्यायों का 
समावैश्व होगया है ओर नवतलों का मार आगया है। न्‍ 

अनादिकाल से खच्छन्द कल्पना के द्वारा अमप्तत्‌ को सत्‌ मान 
रखा है। परमार की यथार्थ श्रद्धा करने में नवतत्व और सच्चे देव, 
गुरु, शात्र को परख होनी चाहिये ओर सच्चा उपदेश देने वाले सत्त्‌ 
निमितत की उपस्थिति में एकबार सक्षात्‌ उपदेश छुनना चाहिये; 
ठत्त निमित्त से गुण-लाभ नहीं होगा। ऐसी पराधीनता नहीं है कि गुरु- 
प्राप्ति के लिये प्रतीक्षा करनी पड़े | पात्रता होने पर गुरु का निमित्त 
उसके कारण से उपस्थित होता ही है . 

सत्तू को सममने के लिये स्य॑ पात्र होकर उसका भलीमैति श्रवण- 
मनन करना चाहिये; कहीं निमित्त नहीं समका देगा। स्वयं पात्र होकर 
सममे तो सत्‌ का उपदेश और उपदेशक ज्ञानी पुरुष उपस्थित होता 
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है। किन्तु खय॑ं अपने में खलक्य से स्थिर होकर सत्‌ की श्रद्धा करे 
तभी उप्तमें सफ़ल निमित्त का झारोप होता है। यदि कोई न पमके तो 
वह नहीं प्रमक्ता सकता इस्तलिये ठसे वह निमित्त भी नहीं कहा 
जासकता । 

आत्मा की चात अनादिकालीन भनभ्यास॒ के कारण सूच्षम मालूम 
होती है किन्तु चह स्रभाव की बात है। शभात्मा के श्रद्धा, ज्ञान और 
चारित्र भरूपी एवं सूद्तम हैं, तथापि उच्त सूक्ममाव को जानने वाला 
नित्य भरूपी सूक्षस्वमावी भोर भनन्त शक्तिरुप है। यदि कोई यह माने 
कि ऐसी सृक्तम बात हमारी स्मक में नहीं भासकती तो उसका उत्तर 
यह है कि तू स्रये ही अरूपी सूध्रम है; तव स्त्रय॑ निज को क्यों नहीं 
जानता ? दुनियादारी के सूक्म दाव-पेचों को वराचर समझ लेता है, 
तत्र फिर अपने इस स्वभात्र को क्‍यों नहीं समझता £ 

व्यवहार से पाप को छोड़कर पुण्य करने को कहा जाता है किन्तु 
परमार्थ से दोनों को छोड़ने योग्य पहले से ही माने तो पवित्र अविकारी 
सखमाव का ग्रेम होप्कता है, किन्तु यदि राग के द्वारा अविकारी गुण 
का प्रगठ होना माने तो वह मिव्याइृष्टि ही रहेगा | यदि भीतर पूर्ण 
स्रमावर्य शक्ति न हो तो वह कहीं से आ नहीं सकती । जो यह 
मानता दै कि अपने गुण दूसरे की सहायता से प्रगट होते' हैं तो वह 
अपने को अक्रमेण्य मानता है, उसे अविकारी गुण की खबर हद्वी नहीं 
है । वर्तमान विक्रारी अत्रस्था के समय भी प्रतित्तमय भनेतगुण की भ्रपार 
शक्ति आत्मा में है, उसे शुद्धनय से जानकर एकरूप नित्यलमाव. की 
प्रतीति करे तो उसके चल से निर्मलता का अश प्रगठ होकर पूर्ण निमल 
संपूरर स्रभाव की प्रतीति होती दै। भव्रस्थामेद को देखने से अर्थात्‌ 
व्यवहारनय का शआ्राश्रय लेने से राग की उत्पत्ति होती है, उससे अविकारी 
भ्रवत्नभाव की प्रतीति नहीं होती । 

मम यथार्थ प्रम्यकदशन होगया है यह .ुद्द्ध विश्वास होने पर 
भव की शंका रद्द ही नहीं स्कती। सं्वेक्ञ भगवान का -स्वभाव और 
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- तेरा. स्वभाव एक ही प्रकार का है। स्वभाव भव का कारण नहीं दै। 
भव का कारण तो पराश्रयरूप राग को अपना मानना है, वह जब नया 
किया जाता है तभी होता है। स्वमाव में परभाव का कठेत्व त्रिकाल 
में भी नहीं होता। जिसे निःशंक स्रमाव की -प्रतीति होगई है वह 
पूरी पवित्र ज़माव को जानता है। वह एकरूप शुवस्वभाव में संसार- 
मोक्ष के पथयमभेद को नहीं जानता। उसे स्वभाव का ही सनन्‍्तोष दै। 
किल्तु जिसे जनाव की ओर का वल नहीं है और. अन्तरंग स्रमाव की 
दृष्टि नहीं है .उसे दूसरे की प्रीति है भोर इसलिये उसे भव की शंका 
चनी रहती है। जहँँ। विरोधी भाव की प्रीति होती है. वहाँ। विरोधी 
स्वभाव की एकामग्रतारूप प्रीति नहीं होसकती । पर्याय के भेद से नहीं 
तरा जासकता | . 

शुद्वनय से नवतत्व को जानने से आत्मा की अनुभूति होती है, इप्त 
हेतु से यह .नियम कहा है | जहाँ विकारी होने योग्य ओर विकार करने 
वाला दोनों पुण्य हैं, तथा दोनों पाप हैं; वहाँ विकारी होने योग्य और 
विकार करने वाले जीव-अजीव दोनों में दो अपेक्षायें व्यवहार से हैं। जैसे 
सोने में परधातु के निमित्त से अशुद्धता कही जाती है उसीप्रकार यदि 
अशुद्ध अवस्था से भेदरूप होने की योग्यता न हो तो पर का आरोप 
, नहीं होतकता । जीव को वर्तमान थवस्था में पर-निमित्त से विकारी 
होने की और कम को निमित्तभूत. होने कौ-दोनों की खतंत्र योग्यता है। 


कमे सूछम. परमाणु है उसमें दो,प्रकार से निमित्त-मेमित्तिकरूप होने 

"की , भ्रवस्था: है ।. जीव को. :विकारीभाव करने में निमित्तकारण भीतर 
“का .द्ब्यकर्म है, ओर शरीर आदि ,नोकरम वाह्म कारण हैं।- स्वये विकारी 
भाव करे तो संयोग में निमित्तकारण का आरोप, होता है; .यदि- अविकारी 

', भाव' से स्वयं. स्थिर रहे तो कमें को अभावरूप से निमित्त, कहा जाता 
है।जो निमित्त की अपेक्षा के बिना अकेला स्थिर रहता है उसे स्वभाव 
/ कहते हैं । कम के सयोगाधीन बिकारी होने योग्य अवस्था जीव में न 
: हो तो त्रिकाल में भी विकार नहीं होसकता। -किन्तु विकारीपन स्वभाव नहीं 
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है। बिकारी होने की योग्यता क्षणिक्र अवस्था हे इसलिये बदली जासकती 
है और स्वभाव आुब- एकरूप हो.स्थिर रहता है। 

जब्॒तक जीव विकारनाशक स्वभाव की प्रतीति नहीं काता तबतक 
विकार का कर्तृत्व है। जिसे पुण्य मीठा लगता दै उस भअज्ञानी जीव में 
पुराने कम के निमित्त से बिक्रारी होने की ओर जो कर्मरूप टोने की 
तैयारी वाले रजकण हैं उन्हें कर्मछूप द्वोने में निमित्तहप सिद्ध होने की 
योग्यता उसी जीव भ है। इसप्रकार जीव की एक ही विकारी अवस्था 
में दो अपेक्षा आती हैं। (१) विकारीरूप होने वाली ओर (२) 
विकार करने वाली । 

जगत में झननन्‍त रजकरण विद्यमान हैँ वें सब आत्मा के विकाररूप 
होने में निमित्त नहीं होते | किन्तु जो रजकण पहले कमरूप बंध चुके 
हैं उन पुराने कमी का संयोग, जब जीव के शुभाशुभ भाव होते हैं 
तब निमित्तरूप, कडलाता है, ओर जीव के वर्तमान राग-द्वेष का निमित्त 
प्राप्त करके दी जिस परमाणु में बनन्‍्यरूस होने की योग्यता होती है वह 
नवीन कर्मरूम में बंधता है। " 

जीव के विकार करते समय मोहकम के परमाणुओं की उद्यरूप 
प्रगट अवस्था निमित्त है; उसके सेगोग के व्रिना विकारी . भव्रस्था नहीं 
होती किन्तु वह निममित्त विकार नहीं कराता। यदि निमित विकार कराता 
हो तो न तो खथ पृथक्‌ ख़तंत्र कहला सकता “है 'ओर न राग को ही 
दूर कर सकता दे। दोनों खतंत्र वस्तु हैं। भात्मा में कमी की नास्ति है, 
जो झपने में नहीं है वह अपनी हानि नहीं कर सकता। खयय खलद्य 
से विकार .नहीं किया जासकता किन्तु विकार में निमित्तरूप . दूसरी वस्तु 
की उपस्थिति होती दे । किसी की अवस्था किसी के कारण नहीं. होती। 
* जही। जीव्र के विकारी भाव करने की बरतमान योग्यता होती है वह 
निमित्ततूप से होने वाला कर्म -विद्यमान ही दोता दै। ह 

जो रजकण वर्तमान में लकड़ीरूप, होने से पानी के ऊपर . तैरने 
की शक्ति ख़ते. हैं उन्हीं ऱकशों का पिंड जत्र लोहे की भवस्थारस्प 
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में होता है तब वह पानी में तनिक भी नहीं तैर सकता । इसीप्रक्नार 
पुद्बल में जित समय जीव को विकार में निमित्त होने की श्रोर बंधने की 
योग्यता हुईं तब अन्य अवस्था का बदलकर वह कर्मझूप अवस्था में 
होता है; उप्तरूप होने की शक्ति उसमें थी से प्रगट ह्ोजाती दे, उसमें 
जीव की विकारी श्रवस्था निमित्त है | 


जब सूर्य का उदय होता है तव॒ जो सूर्यविकासी कमल द्ोोते हैं 
वे ही खिलते हैं ऐसी उनकी योग्यता है; इसीप्रकार जीव के शुभाशुभ 
भाव का निमित्त पाकर जड़-परमाणशु स्वये ऋररूप अवस्था धारण करते 
हैं, परमाणुओं में अनन्तप्रकार की पवस्थाओं के रूप में होने की शक्ति 
स्ाश्नित है, क्योंकि वह भी श्नादि-भनंत सत्‌ वत्तु है; उम्रमें अनेत 
प्रकार की शक्तियां स्वतंत्ररूप से विद्यमान हैं । 


सेसारी अवस्था में रहने वाले आत्मा के साथ स्थूल देह के भतिरिकत 
भीतर सूक्म घूल का (आठ कर्मो का) बना हुप्ा एक सूहरम शरीर है 
वह कार्माण शरीर कहलाता है । कार्माण शरीर को द्रव्यकर्म भी कहते 
हैं । जैसे दाल, भात, साग, रोटी इत्यादि के रजकण रक्त, मास इत्यादि 
अवस्थारूप में अपनी ख्तंत्र शक्ति से परिणामित होते हैं उसीम्रकार 
सृूक्म कमेरूप होने की योग्यता जड़-रजकर्ों में थी जोकि अपनी 
शक्ति से कमेरूप परिणमित होती है । जीत्र जड़ की कोई भी अवत्या 
नहीं कर सकता । 


जीव में पुण्य-पाप के विकारी भाव करने की योग्यता है किन्तु 
उसके स्वभाव में वह विकार नहीं है; यदि खभाव में अशुद्धता हो तो 
वह कमी दूर नहीं होपकती। जब जीव वाह्मद्ृष्टि से अच्छा-घुरा मान- 
कर पर में झठक जाता है तभी विकार होता है, वह प्रतिप्मय नया 
होता रहता है। दया, हिता भादि अनेकप्रकार से पुण्य-पाप के विकारी 
भाव उत्नन्न होते हैं, वे भाव स्वाधीन स्वभावरूप नहीं हैं, उन विकारी 
भावों का नाश करने के बाद भी सिद्द परमात्मा में प्रतिसमय निविकारी 
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झवत्था का परिशमन रहता है, झनेतभानेद्र की भनुमवर्य भरवस्था 
पतिममय ब्रदलती रहती दे । 

अमान प्रीर रागनद्रेष विकारी झत्रत्था को जीव की योग्यता कहा 

क्योंकि बढ़ जीव में होती है। ऐसा नहीं होता कि कोई अन्य वस्तु 
आता से भूल कराये अवत्रा उसके भावों को बिगाड़े, क्योंकि आत्मा 
में महु-कर्म का श्रोर समस्त फापदाओों का प्रभाव है। प्रत्येक भात्मा सदा 
अपनेपन से है, शोर पररूप से अर्थात्‌ क्रिप्ती अन्य प्ात्मा के रूप 
से प्रधवा जड़ कर्मरूप से या श्रोरादि परखूप से या पर के कार्य 
कास्यर्ूस से में मी नहीं है। तुझे परवलु से कोई हानि- 
लाभ नहीं होता क्योंकि तुमम उमका मर्या झमाव है। जहँ। गुण होता 
वष्टा उपसे गिपफ्रीतस्दप वाला दोष हाम्रकता और भव एकरूप 

गुण की शक्ति के श्ाधार- से दोप को बदलवर गुण भी वहीं होसकता 
है; ससलिये तुमे हानि पहचाने वाला भाव भी तेरा ही है भोर उस 
विरोधी को दृर करने बाला भी तेरा ही स्वभाव दे। जिसममय अविकारी , 
झवरपां तुकमें तेरे प्राधीन होती दे उप्ती प्रम्य कमे की प्रतस्था उप्तके 
कारण बदलवर प्रन्यकूप द्वाजाती दे, उसमें तू नास्तिख्प से निमित्त 
होता है। इमप्रकार तेरा निममित प्राप्त करने की उप्तर्में योग्यता थी 
इसलिए उसकी नमित्तिक निजराख्य अवस्था हुई। 

परमाणु में कमेझप विकरारी श्व॒स्था होने की योग्यता है और जीव 
में जा विकारीभात्र द्वाता हे उपमें उत्त क्र का निमित्त बन जाने की 
योग्यता है । जह़कम में ओर जीत में मी निमित्त-ममित्तिक भाव है, 
इमप्रकार ब्यवद्टार से जीव-्अजीव में निर्मित-उपादान का ( परस्पर 
मिमित्त-न॑मित्तिकरूप होने का ) सम्बन्ध दे । 

इसप्रकार नवतत्व के विचार रागवान हैं, इस गाया में यह बात 
उठाई है; उम्रमें एक-एक तत्य में द्ौ-दो प्रकार से कथन किया है। 
यदि बाहर की चिता को भूलकर एकामग्रतापूर्वक ध्यान दे तो यह सत्र 
समझ में भ्रामकृता दे | 
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जो संस्कारी जीव हैं उन्हें बारह गायाओं में ही बबान खरय 
समझ में आसकता है, ऐसा संदोप में सारभूत कथन किया गया 
तेरहर्वीं गाथा में नवतत्नों को वित्तारपृत्रक समक्ाया गया है। बागी से 
या शुभविकल्प से समझा जाता है वह व्यवहारकथनद है, में पर- 
निमित से समझा हूँ इसप्रकार यदि वात्तव में मानले तो मिश्यात्र है । 
जीत्र ओर अजीब दोनों त्रिकाल भिन्न हैं, एक पदाये में पर-निमित्त की 
अपेक्षा से भेद होता दे | फर-निमित्त के बिना मात्र तत्व म॑ विकार 
या भेद सभव नहीं है 

आत्मा में वर्तमान अवस्था में जो अपूर्णता ओर दुःख है वह त्रिक्ाल- 
स्थायी आनन्द गुण की-छुख गुण की वतेमान निममित्ताधीन तरिकारी 
अवस्था है। अन्तरंग स्वभाव में दुःख नहीं है, जो पराश्रित विकार है 
सो बतेमान एक-एक सप्रय की अवस्था तक ही सीमित हैं। उसके 
अतिरिक्त संपूर्ण घुबस्॒भाव वर्तमान में भी पूण अखणड निर्मल है। जो 
वत्तु सत्‌ है वह नित्य स्वतंत्र होती है, अविक्रारी होती है, ओर यदि 
उप्तकी बतंमान ग्रगठ अबस्था भी अविक्रारी ही हो तो आकुलता नहीं 
होसकती, कितु वतेमान अवस्था में आकुलता हैं इसलिये दुःख है । एक 
एक समयमात्र की स्थिति से बतमान अवस्था में निमित्ताधीन भाव करने 
से आकुलता होती है | अबने स्वमाव की ग्रतीति के कारण अनादिकाल 
से निराठुल शांति को छाड़कर जीव आकुलता का दुभख भोग रहा हे। 

विकार में पर-संग्रोग की निमित्तमात्र उपस्थिति हैं ओर अज्ञान- 
भाव से निमित्तावीन होने की योग्यता अपनी है। परान्मुख होने से जीव 
में विकारी अवस्था होती है । नहीँ गुण ही नहीं होता वहूँ। उत्त ग्रुय 
की कोई अब्रस्था भी नहीं होती । जप्ते लकड़ी में क्षमा गुण नहीं है 
इसलिये उससे विपरीत अवस्था क्रोध भी उसमें नहीं है | जहँ। गुण हो 
सकता दे वही ठप्त गुण की विकारी अथवा अविकारी अवचत्वा निज से 
हो सकती है; तथापि कमी भी गुण में दोष घुत्त नहीं जाते । गुण तो 
सदा एकरूप निमल रहते हैं | जिसे ऐसे त्रिकालल्भाव का ज्ञान 
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नहीं है वह अपने में. अपने श्लुव अंविकारी स्वभाव का अस्तित्व नहीं 
देखता भौर इसीलिये वह त्रिकाल एकरूप अखंड ख़भाव, को. नहीं 
मानता, ग्रव्युत. वतेमान निमित्ताथीन विकार की प्रव्रत्ति को ही देखता है। 


आत्मा अखंड अक्रिय ज्ञानानंदरूप से. ध्रुव है, उसका स्वभाव एक- 
रूप अक्रिय है, उसे न देखकर वर्तेमान अवस्था के -पुण्य-पाप की क्रिया 
के शुभाशुभ विकार को देखता है; किन्तु: वह पुण्य-पाप की ज्षणिक चृत्ति 
स््रभाव में नहीं है-त्वभावाधीन भी नहीं है, वह क्षणिक, अवस्था, निम्ित्ता- 
घीन है | उप्त विकारी अवस्था का नाशक अपना ज्ञायक्र स्रमाव अविकारी 
अब है; इसे जो नहीं मानता उसे सम्यकुदशेन नहीं होसकता । ज्ञानी 
चछगणिक विकारी अवस्था पर भार नहीं देता, उप्तकी रुचि क़ी प्रवलता 
तो मात्र अविकारीपन पर होती है ओर वह उस्त स्वमात्र के बल से 
स्थिर होने के कारण विक्रार का नाश करता है। प्रत्येक वस्तु अपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, ,भावरूप से है ओर . पर-वस्तु के द्वव्य, क्षेत्र, काल, 
भावरूप से नहीं है। प्रत्येक आत्मा अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल भावरूप से 
है जोकि निम्नप्रकार हैः-- 

द्रव्यः---अपने अनन्त गुण-पर्याय का अखेण्ड पिण्ड । 

क्षेत्रः--अपना' विस्ताररूप आकार ( असंख्य ग्रदेशी ) 

काछ;---अपनी वर्तमान होने वाली प्रगट अंवस्था । 

भाव:--अपने अनंत गुण अथवा त्रेकालिक शक्ति । 


इसप्रकार प्रत्येक वस्तु अपनेरूप से:है, पररूप से नहीं है। किसी 
के गुण अथवा अवस्था किसी दूसरे : द्रव्य के कारण अथवा कायरूप 
से नहीं है, सहायक नहीं है | यदि यह माने कि पर-निमित्त से अपना 
कार्य होता है तो यह पर को और आत्मा को एक मानना कहलायेगा 
जोकि एकान्तदष्टिर्प मिथ्यात्व है । शुभभाव से गुण-लाभ होता है 
: इस मान्यता का: अर्थ यह दै कि राग मेरी सहायता करता है ओर जो 
यह मानता है वह अपने पृथक गुर्यों को नहीं मानता, किन्तु -रागरूप 
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विकार ओर अपने अविकारी ख्रभाव को एक मानता हैं; और इसलिये 
वह भी एकान्तदृष्टिरूप मिध्यात्व है | 


प्रत्येक वस्तु अकारण स्वतंत्र है। परवस्तु के साथ ज्यवहार से भी 
कार्य-कारण संत्रध नहीं है | प्रत्येक वस्तु की निमित्त-नेमित्तिक भावरूप 
अवस्था खतंत्ररूप से होती है | किसी का बनना विगड़ना किसी पर 
के आधीन नहीं है | जिसे हित करना हो उसे प्रत्येक व्तु का ज्यों 
का त्यों भस्तित्र और खातंत््य मानना होगा | 

अल्पकज्ष को नवतरत्वों का विचार करने में द्वव्यमन% निमित्त तो है , 
किन्तु भीतर ज्ञान की विचार-क्रिया मन की सहायता से नहीं होती | 
भीतर गुण में उपादान की शक्ति है, वही शक्ति काये करती है । 
ज्ञान की जैसी तैयारी हो वहँँ। सम्मुख वैसी ही भन्य जो वस्तु उपस्थित 
हो उसे निमित्त कहते हैं जोकि व्यवहार है, किन्तु यह मानना कि 
निमित्त से काम होता है सो नयाभास है । निमित्त है झवश्य, उसे 
जानने का निषेध नहीं करते, किन्तु ऐसा मानने से वस्तु पराधीन सिद्ध 
होती है कि उप्तसे काम होता है या उसकी सहायता आवश्यक है । 
अपूर्र ज्ञान के कारण और राग के कारण क्रम होता है, उसमें मन 
का! अवलम्बन निमित्त है | पंचेन्द्िय के विषय वर्ण, गंध, रख, रपशी, 
ओर शब्द हैं, उनकी भोर के कुकाव को छोड़कर जय आत्मा नवतत्व 
इत्यादि का बिचार करता है तब उसप्तमें विचार करना सो ज्ञान की 
क्रिया है, जड़-मन की नहीं । शुभाशुभ विकल्परूप राग का भाव 
जीव में होता है, जड़ में नहीं | जड़-कम तो निमित्त है । नवतत्व 
का विचार क्रमश: होता है, मात्र स्वभावभाव से ज्ञान काये कर रहा 
हो तो क्रम नहीं होता । इन्द्रियों के विषय बन्द होजाने पर भी मन 
के योग से ज्ञान में भेद होजाते हैं, इससे सिद्ध हुआ कि मन मित्र 
वस्तु है| मन ज्ञान से भिन्न वस्तु है यह बात ज्ञान से निश्चित्‌ हो 


.._ % वचस्थल के मध्य भाग में झाठ पैछह़ियों बाण विक्रय कम मे आकर मध्य भाग में भाठ पंखुड़ियों वाला विकसित कमल के झाकार 
रजकरणों से निर्मित्त श्व्यमन है । 
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सकती है । नवतत्व का विचार पैचेन्द्रिय का विषय नहीं है, ओर भकेला 
ज्ञान मन के श्रवलम्बन के विना काये करे तो एक के बाद दूसरे 
विचार का क्रम न हो, क्योंकि क्रम होता है इसलिये बीच में मन 
का अवलम्बन होता है | विचार में उसका अवलम्बन होता है किन्तु 
ज्ञान उप्तक आधीन नहीं है; ज्ञान तो ख्तंत्र है | 


में आत्मा हूँ! इस विचार में ऐसा अर्थ निहित है कि 'मैं 
कहीं भी हैँ तो अवश्य” पहले शअ्रज्ञानदशा में अपने श्रस्तित्व को पर 
में मान रखा था ओर परवस्तु पर लक्ष करके विकारोन्मुख होरहा था, 
उस पर-विपय से हटने ओर स्वत्रिषय में स्थिर होने के लिये पहले ऐसे 
नवतत्व का विचार करना होता है कि 'में जीव हूँ, अजीब नहीं हूँ! मन 
का योग हुए बिना नवतत्व का विचार नहीं होसकता, किन्तु द्रृन्य- 
मन विचार नहीं करता, विचार तो भावमन से द्वी द्योता है । इस 
बात को मलोमीति समकना चाहिये । 


यहँ। पहले सम्यक्दशन के लिये चित्तशुद्धि के आगन में आने 
की बात चल रही दै। पहले अज्ञानदशा में (व्यवहार की अशुद्धि में) 
जो दूसरे पर गरुण-दोष का आरोप -कर रहा था वहाँ से हटकर धपने 
आऔगन में (व्यवहारशुद्धि में) आगया है; उसके बाद पूर्व धारणा 
बदल जाती दे और वह यह स्मकने लगता दे कि विश्व में मेरे 
अतिरिक्त मुझे लाभ या हानि करने वाला कोई नहीं है। ऐसी मान्यता 
होने पर अनंत परत्तु में कतृत्व की भावना नहीं रहती, ओर इसलिये 
तीत्र श्राकुलता दूर होजाती है। 


व्यवहारशुद्धि की योग्यता में निम्नलिखित तीन प्रकार होते हैं।- 
(१) संप्तार की श्रोर का विचार बन्द करके, पंचेन्द्रिय के वियष के तीन्र राग 
से हटकर, मनशुद्वि के द्वारा यथा नवतत्व की भूमिका में आजाना 
सो अपनी योग्यता है। (२) अपनी वर्तमान योग्यता ओर निमित्त को 
योग्यता की उपस्थिति को स्वीकार किया कि पतवस्तु मुझे भूल में नहीं 
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डालंती, फिन्तु जब में परलद््य से विकार करता हूँ तब मेरी ही 
योग्यता से भूल ओर विकार क्षणिक अवस्था में होता है; इस पाप 
के निमित से और विकल्प से किचित्‌ हटकर अपनी अवस्था 
के शुभव्यवहार में झआागया, वह पुण्यमाव पूषे का कोई .कम नहीं 
कराता. यह निमित्त की अशुद्धता है। (३) निमित्तरूप जो देव, गुरु; 
शात्र हैं सो परवस्तु हैं; मेरी योग्यता की तैयारी हो कि वहूँँ। सच्चे 
देव-गुरु का निर्मेत्त अपने स्वतत्र कारण से उपस्थित होता है। तीथ- 
रूप व्यवहार से दूसरे को मोद्षमागे बताते हुए परमाथ की श्रद्धा के लिंये 
पहले नवतंत्व के भेद करना पड़ते हैं; उस भेद से अमेद गुण में नहीं 
पहुँचा जाता, किन्तु अपनी निजकी तैयारी करके जब अखण्ड रुचि के 
चल से यथार्थ निर्मल अंश का उत्पाद और विकार तथा भूल का नाश 
करता है तब अपने उन भावों के अनुसार निमित्त को ( देव गुरु शास्त्र 
अथवा नवतत्व के भेदों को ) उपचार से उपकारी कहा जाता है। 
यदि स्वत: न समके तो अनन्तकालीन संध्तार संबंधी पराश्रयरूप 
व्यवहाराभास ज्यों का त्यों बना रहेगा। 


प्रत्येक वस्तु की अवस्था निज से ही स्वतंत्रतया बदलती रहती है.। 
किसी की अवस्था में कोह निमित्त कुछ नहीं कर सकतां, दोनों पदार्थों 
की ख्तंत्र योग्यता को माने तब व्यवह्यर-पुण्यपरिणामरूप नवतत्मों 
की शुद्धि के औगन में आया जाता है, और उस नवतत्व के विचार 
में से मात्र अविकारी स्वभाव को मानना सो सम्यंकुदर्शन है | निमित्त- 
नैमित्तितता अवस्था को लेकर व्यवहार से है; द्ृव्य, द्रव्य का निमित्त 
व्यवहार से भी नहीं है। ह 


पुराने कम की उपस्थिति का निमित्त पाकर ( उसके उदय में युक्त 
होने से ) जो शुभभाव किये जाते हैं उसमें भजीव निमित्त, भोर जीव 
की योग्यता उपादान होती है; और वह भावपुण्य है) दया, दान 
श्यादि के शुभभाव का निमित्त पाकर जिन परमाशुओं में पुण्य बंधरूय 
होने की योग्यता थी वे उसके कारण से पुण्यवेधरूप हुए उसमें शुभभाव 
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( जीव ) निमित्तकारण ओर पुह्नल परमाणुओं में पुण्यरूप होने की जो 
योग्यता है सो ( झजीव की योग्यता ) उपादान है; उसे द्रव्यपुण्य कहते 
हैं। इसप्रकार पाप-तल् की बात मी समक लेनी चाहिये । 


भावपुयय ओर भावपाप जीव की अवस्था में होते हैं तथा द्वृब्य- 
पुण्य और द्वव्यपाप पुद्रल की अवस्था है । जिम्त रजकरण में पुण्य- 
पापरूप क़र्मंबंध होने की योग्यता थी वह उसके द्रव्य की शक्ति से 
उसरूप हुआ ओर उसमें जीव .की रागादिरूप विकारी अवस्था निमित्त 
हुईं । इसप्रकार राग के निर्मितत का संयोग पाकर द्रव्यकमरूप होने 
वाले जड़-परमाणु स्वतंत्र हैं । पूर्ववद्ध कर्मों का पाक ( उदय ) होने पर 
आत्मा उस ओर उन्मुख होकर निज लक्ष्य को भूल गया ओर अज्ञान- 
भाव से पुण्य-पाप के भाव किये अर्थात्‌ पषिकारी होने की योग्येतां आत्मा 
की है | इसप्रकार दो तरह की योग्यता अपने में और दो तरह की 
झवस्था सामने संयोग होने वाले पुद्गल-परमाणु में है। 


जो यह कहता है कि जड़-कर्म मुझे विकार कराते हैं वह अपने 
को प्राधीन और अशक्त मानता है। और दो ततंवों को ( जीव ओर कर्म 
को ) एक मानता है । 


यदि कोई अज्ञानी यह कह्दे कि जैनधर्म में स्यादूवाद है इसलिये 
कंमी तो जीव स्रथे विकार करता है ओर' कमी कर्म विकार करांते हैं, 
कमी निमित्त से हानि-लाम होता है ओर कमी नहीं होता; तो यह 
बात बिल्कुल मिथ्या है । स्थाह्राद का ऐसा अथे नहीं है। अरे ! 
ऐसा 'कुदड़ीवाद” जैनधर्म में हो ही नहीं प्कता 4 कोई वस्तु त्रिकाल 
में भी पराधीन नहीं है, जब' स्वये गुण-दोषरूप अपनी अवस्था को 
करता है तब निमित्त पर आरोप करने का व्यवहार लोकप्रसिद्व है 
किन्तु वह भूठा है। लोगों में ऐसा कहा जाता है कि यह घी का घड़ा 
है श्रौर यह पानी का घड़ा है, किन्तु घड़ा मिट्टी का अथंत्रा पीतल 
इत्यादि का होता है । ॥ 
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दूसरे से गुण-लाभ होता है, दूसरे की सहायता पावश्यक्र है इस- 
प्रकार जितने माना है उसे यह सत्र समझना कठिन है, क्योंक्ति उसने 
पुण्य-पाप को अपना ही मान रखा है | पत्तु प्ुण्य-पाप विकार हैं, 
ब्रतादि के शुभराग से पुण्यवंध होता है किन्तु उस विकारी भाव से 
द्रिकाल में भी घम नहीं होता । जीव की वह विकारी अत्रत्था है और 
विकार के होने में पर-निमित्द है, किन्तु विक्नार ऊपरी दृष्ठि से निममित्त 
होता है। विकार चात्मा का खमाव नहीं है इसलिये आदरणीय नहीं है, 
ऐसाः जानाना सो मी व्यवहार है। अवस्थाइप्टि को गो करके एक; 


रूप अविकारी अवल्वभाव के बल से अर्थात्‌ निश्चयनय के आश्रय से 
निमेल पर्वाय प्रगट हाऋर सहज ही विक्तार का नाश हो जाता दै ॥ 
स्॒भाव में विकार का नाश करने वाली अ | ओर अनंतगुनी निमिच्चता उत्पन 





करने बाली अपारश 
वाला कहाँ से सम सकता 


विकारी अदत्था में निमिच्तमूत पूर्वकर्म का संदोग केवल उपस्थिति 
मात्र है, यदि में उसमें द्रिकार भाव से युक्त होऊँ तो घह निमित्त कहला- 
येगा ओर यदि में त्विर रहँ तो वही कमे अमावरूप निजता 


निमित दडलायेगा । इमप्रकार संग्रोग्ह्प पखत्तु में-निमित में 
उपादान के भावानुमार आरोप होता है । 


० &क 


यदि कोई कहे कि निमित्त होगा तो तृप्णा को कम 
(दया, दान इत्यादि का) भाव होगा, अबबा कोई कहे कि यदि 
सान्य में प्राप्ति लिखी होगी तो मुझे! दान देने का भाव उत्पन्न होगा, 
दा यह दोनों घारणाएं मिव्या हैं। जब खयेँ अपनी दृप्णा को कम 
करना चाहे तमी कम कर घक्कता है | वाह्य-संगोग की क्रिया अपने 
झवीन नहीं है किल्तु तृष्णा को कम करने का शुभभाव तो ख्व् 
अपने पुरुषाये से चाहे जब कर सकता है । अपने भाव में तृप्ण को 
कम कर ता दानादिक कार्य सहज ही होजाते हैं । यह विचार मिव्या 
हैं कि अमुक व्यक्ति के पास पैसा जाना होगा तो मेरे मन में दान 


#5॥ र्। 
9! | 


। हम 
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करने के भाव होंगे, अथवा अम्ुुक व्यक्ति बचने वाला होगा तो मेरे 
मन में दया के भाव बअ्ायेंगे; क्योंकि अशुभभाव को बदलकर स्थय॑ 
चाहे जब शुभभाव कर सकता है । 

जो नवतत्वों को यथाथे सममने में अपनी बुद्धि नहीं लगाता वह 
पर से भिन्न भगवान चिदानंद आत्मा का निःसंदेह निशय करने की 
शक्ति कहूँ से लायेगा ? सच्चे नव्रतत्वों के औगन में आये बिना 
परिपूर! स्वरमावर की यथार्थ स्वीकृति नहीं होसकती । मन की शुद्धिरूप 
नवतत्वों को जानने के बाद उन नव के विकल्प के व्यवहार का चूरा 
करके निमित्त ओर विकल्प का अभाव करे तब भेद का लक्ष्य भूलकर 
एकरूप स्व्रमाव में आया जासकता है। निमित्त ओर अवस्था को 
यथावत्‌ जानना चाहिये, किन्तु उतका आदर नहीं करना चाहिये, उस 
पर भार नहीं देना चाहिये। 

ऐसा मानता है कि पर से हिंसा या अहिंसा होती है वह दो 

तत्वों की स्वतत्रता या प्रथछता को नहीं मानता। वास्तव में पर से 
हिंसा नहीं होती किन्तु आयु के क्षय होने से जीव मरता. है, किन्तु उसे 
मारने का जो अशुभभाव -आत्मा- ने... किया वही - आत्मा के- -गुणों की 
हिंसा है|; कोई शत्रु अथवा कोई भी वस्तु पाप का भाव कराने के 
लिये समथे नहीं है, किन्तु जब आत्मा पापमाव करता है तब उसको 
उपस्थिति होती है। प्रत्येक वत्तु का उपादान अपनी सामथ्यरूप खतंत्र 
शक्ति से है, उप्ता कार्य होने के समय वाह्म-संयोगरूप निमित्त अपने 
ही कारण से उपस्थित होता है। दोनों ख्तंत्र है; ऐसे निर्णय की 
एक ही कुँनी से उपादान-निमित्त के सभी ताले खुल जाते हैं। किसी 
वत्तु का कार्य होते हुए उस समय साथ में दूसरे की उपस्थितिमात्र 
होती है जिसे सहकारी निमित्त कहते हैं, किन्तु उसकी प्रेरणा सहायता 
अथवा कोई प्रमाव नहीं होता। 

जीव की अवस्था जीव की योग्यता के कारण होती दै | वह जब 
परोन्मुख होकर रुक जाता है तब रजकण खूब ही अपनी योग्यता के 
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कारण बंध जाते हैं ओर जब्र वह स्वोन्मुख होकर रुक जाता है भर 
गुण का विकास करता है तव रजकण अपने ही कारण से प्रवकू होजाते 
हैं। उन रजकरणों की क्रिसी भी अ्रत्॒स्था को शात्मा नहीं कर सकता 
ओर आत्मा का कोई भाव रजकणों को नहीं बदल सकता दोनों की 
ख्॒तत्र अवस्था अपने-अपने कारण से है। इप्रप्रकार प्रत्येक वस्तु की 
स्वतंत्रता को स्वीकार करना प्तो व्यवहास्शुद्धि है । 

जड़ ओर चेतन सम्पूरं वस्तुओं की अवस्था अपने-अपने आधार से 
हाती है। किप्ती भी वस्तु की कोई अत्रस्था पर के आधार से कर्मी 
नहीं होती, कोई किसी पर प्रभाव अथवा प्रेरणा भी नहीं कर प्तकता; 
इसप्रकार मानना सो प्रम्यऋ-अनेकान्तरूप बीतराग धमे है] यदि यह 
मान जाय कि निमित्त के प्रभाव से किसी की अवस्था होती है तो व्य- 
बहार स्वये ही निश्चय होगया, क्योंकि उसमें त्रिकालस्थायी अनंत सत्त्‌ 
को पराधीन ओर निर्माल्य माननेरूप मिथ्याएकरान्त अधर्म है। 


पुराने कर्मोंदय में युक्त होकर जीव पुण्य-पाप के जो विकरारीभाव 
करता है सो भावास््र है, ओर उस भाव का निमित्त पाकर पुण्य-पाप 
रूप-कमेरूप होने की योग्यता वाले रजक्ण जीव के पाम्त एक ज्षेत्र में 
आते हैं सो वह दव्यालब है। जीव पुण्य-पाप के आखवरूप जैसे भाव 
करता है उम्तका निमित्त प्राप्त कके उसी शअनुपात में वैसे ही पुण्य- 
पापरूप रजकणों का वंध होता है। इस्रप्रकार व्यवहार से दोनों परस्पर 
निमित्त ओर नैमित्तिक हैं। यद्यपि जड़ रजकर्णोंको कोई ज्ञान नहीं होता 
ओर वे जीव का बुछ भी नहीं करते किन्तु भज्ञानी मानता है कि 
उनका मुझ पर अप्तर होता दै ओर मेरे द्वारा जड़ का यह सब कार- 
भार होता है, मैं ही कम की पर्याय को बौधता हूँ और मैं ही 
छोड़ता हूँ। | 

जिसप्रकार तराजू के एक पलड़े में एक सेर का बांट रखा हो 
और दूसरी ओर ठीक एक सेर वजन की व्रस्तु रवी जाय-तो उस तराजू 
की डण्डी ठीक बीच में आकर स्थिर होजाती है, उसमें उसे ज्ञान की 
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आवश्यकता नहीं होती, इस्रीप्रकार शुभाशुभ कर्मों में भी ऐसी ही विचित्र 
योग्यता है। जड़करों में ज्ञान नहीं होता तथापि जीव जैसे रागादि 
भाव करता है वैसे ही निमित्तरूप प्रस्तुत जड़-रजकण अपने ही कारण 
से कमेरूप अत्रस्था धारण करते हैं-उनमें अपनी ऐसी योग्यता होती 
है। जड़वस्तु में अपनी निज की अनन्तशक्ति है, ओर वह अनन्तशक्ति 
अपने प्रति है। रजकण एकस्मय में शीघ्रगति करके नीचे के अंतिम 
सातवें पाताल से उठकर ऊपर चोदहराजु लोक के अग्रभाग तक अपने 
आप चला जाता है| उसकी शक्ति जीव के आधघीन नहीं है, तथापि 
स्वतेत्र भाव से ऐसा निमितत-नेमित्तिक मेल है कि जहाँ। जीव के राग- 
द्वेघ का निमित्त होता है वहाँ कमेरूप बैँवने योग वैसे रजकण विद्यमान 
होते हैं। दूध के मीठे रजकण दह्लीरूप में खट्टे होजाते हैं सो वे अपने 
स्वभाव से होते हैं, उन्हें कोई करता नहीं है। लकड़ी तैरती हैं और 
लोहा इब जाता दै वह उप्त प्रमय की पुद्ल की अपनी ही अवस्था का 
स्वभाव है। श्ात्मा का भाव आत्मा के आधीन ओर जड़ की चवस्था 
जड़ के आधीन है, तथापि मात्र एकाकी खभाधर में .विकार नहीं होतकता । 
इसप्रकार दो ख्तंत्र पदाथों में व्यवहार से निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध है 
ओर परत्पर एक क्षेत्रावगाहरूप प्रयाग होता है,. तथापि एक दूसरे की 
अवस्था को कर सकने योग्य सम्बन्ध नहीं है; ऐसा मानना सो अभूताये- 
नय (व्यत्रहार ) को स्वीकार करना कहलायेगा । निमित्त ओर विकारी 
योग्यतारूप अवस्था.को स्व्रीकार करने के. बाद, पूरे अविकारी शुववभाव 
को देखना मुख्य रहता दै। समाव के बल से भीतर से निमल अवस्था 
प्रगट होती है, वारंबार अखण्ड निमल, एकाकार ज्ञायकस्वभाव की इढ़ेता 
के बल की रठन होती दै। यह सम्यकुद्शन ओर संबर होने क्रो पहली 
बातदै।........शः्ह । 

भ्रात्मा का स्वभाव पुण्य-पाप. के क्णिक ...विकारीमाव का नाशक 
है यह जानकर उसके आश्रय से संबेरभाव को प्रगट करने की अपनी 
योग्यता होती है। यह मानना पाखण्ड दे कि. भच्छे संयोग मिलें और 
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कम मुझे! मांगे दें तब धमे करने की सूफे । जिम्नकी ऐसी विपरीत 
धारणा है कि भाग्य में अच्छा होना लिखा होगा तो धर्म होगा उसे 
स्वतेत्र धमैत्वमाव की खबर ही नहीं है। भखंण्ड स्वभाव में भपार 
गुणों की पूर्ण शक्ति भरी हुई है, उप्तके विश्वास से निमेल पर्पाय की 
उत्पत्ति ओर विकारी पर्याय का सहज नाश द्वोता है। 


लोग अनादिकाल से यह मानते हैं कि देहादि की क्रिया तो हम 
करते हैं, कितु अनन्तज्ञानी निःशकतया यह धोषित करते हैं कि शरीर 
की एक अंगुली हिलाने की भी किसी आत्मा की शक्ति नहीं है, भात्मा 
मांत्र अपने में ही हित या भ्रहित अथवा ज्ञान या अज्ञान कर सकता 
है। जबतक जीव को यह वात सम में नहीं आयेगी तबतक अपने 
स्वभाव में विरोधी मान्यता बनी ही रहेगी | 


निरावलम्बी एकरूप स्वभाव के बल से अशुद्धता रुक जाती है 
सो भावसंवर है, यह योग्यता भात्मा की है। और पुदूगल परमागुओं 
का नये कर्मों के रूप में होना रुक जाय सो द्रव्यसंवर है; यह योग्यता 
जड़ की है। यदि पाप का भाव करे तो उदयरूप कमे को पापभाव में 
निमित्त कहा जाता है, ओर यदि स्वभाव का आश्रय करे तो उसी कर्म 
को संबर वरने वाले निमित्तहप का भारोप होता है। इसप्रकार भपने 
भावानुत्तार निमित्त में आरोप करने का व्यवहार है। दोनों में परस्पर 
निमित्ताधीन अपेक्षा से ओर ख्तेत्र उपादान की योग्यता से संवाये (संवर- 


रूप होने योग्य) ओर संचारक (संबर करने वाला) ऐसे दो भेद हो 
जाते हैं। 


मात्र निरपेज्ष स्वभाव में नवतत्व के भेदरूप विचार का क्रम नहीं 
होता, ओर विकल्प के भेद नहीं दोते। निमित और अपनी विकारी 
अवस्था ज्यों की त्यों जानने योग्य हैं, किंतु वह, भादर्णीय नहीं हैं । 
नवतत्व के विचाररूप शुभभाव भी सहायक .नहीं हैं, हप्तप्रकार जानना 
सो व्यवहारनय को स्व्रीकार करना है । 
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प्रत्येक वस्तु में अनादि-अनन्त स्वंतंत्र गुण हैं। परमाणुरूप वस्तु 
में स्पश, रस, गेघ इत्यादि गुण अनादि-अनन्त स्वतंत्र हैं। गुण स्थिर 
रहते हैं और गुणों की अवस्था में परिवतेन होता है, अवस्था में परि- 
बतेन होना अपने-अपने झाधीन है। प्रत्येक झात्मा में ज्ञान, दरशन, 
श्रद्दा, चारित्र, वीये इत्यादि गुण अनादि-अनन्त विधमान हैं।. उसकी 
अवस्था का बदलना अपने आधीन है। भात्मा अनेक प्रकार के विकारी 
भावों को भलग करंदे तव भी अविकारी एकरूप रहकर अवस्था को 
बदलने का. स्वभाव रहता है। 

आत्मा के स्रभाव में कभी 'कोई अंतर नहीं पड़ता इसलिये उसमें 
'पर-निमित्त की अपेक्षा का भेद नहीं होता, किन्तु में रागी हूँ, में पर 
का कर्ता हूँ, पर मुझे हानि-लाम कर प्कता है ऐसी मान्यता से अवस्था 
: में ख्भाव का विरोधी विकार हुआ करता है, वैसे भाव जब खये करे 
तत्र होते हैं । वे क्णिकर विकार गरुर्णों कीं ब्रिपीत अवस्था' से नवीन 
होते हैं, वह विपरीत अवस्था ही संसार है, जड़ में अथवा परवस्तु 
में संप्तार नहीं है । भाष्मगणों की सम्पुण निर्मलता मोक्ष है, 
'स्वभावोन्मुख होने वाली अपूर्ण निर्मल अवस्था मोक्षमार्ग है। उसमें 
नवीन गुण प्रगठ नहीं होते किन्तु ग्रुणों की विपरीत अवस्था बदलकर 
प्रतिष्षण निर्मल अवस्था प्रगट होती जाती है। गुण त्रिकाल एकरूप 
प्रुव है, उसकी पर्याय बदलती रहती है.। विपरीत धारणा बदलकर सीधी 
धारणा प्ुवस्व॑भात्र के आधार से द्ोती है। निमिच के लक्ष्य से 
' अथवा अबरस्था के लक्ष्य से निमलदशा प्रगठ नहीं होती किन्तु उलग 
, राग होता है। 

श्रात्मा में दया, दाने, भक्ति इत्यादि के शुभभाव' तथा हिंसा, तृष्णा 
आदि के अशुभभाव करने की उपांदानरूप योग्यता है, ओर उसमें निमि- 

होने की जड़कम में योग्यता है, किन्तु उपादान ओर निमित्त दोनों 

स्वतंत्र हैं, ऐसा स्वीकार करने पर दूसरे पर दोष -डालने का लक्ष्य नहीं 
“रहता; मात्र श्पने ही ...भाव देखने होते कोई परवस्तु मुमंमें 
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पुणय-पाप आदि के भाव नहीं कराती । परवत्तु मेरी दृष्णा 
को. कम या अधिक नहीं कर घकती, तथा में किप्ती अन्य को वचा या 
मार नहीं घकता इसप्रकार कोई किसी का छुछ नह्हीं कर श्रकता, किन्तु 
मात्र वैसे सावरूप रागद्रेष-अज्ञान कर सकता दे अथवा रागद्रेष को 
दूर करके ज्ञान कर सकता है। भात्म के कोई भाव वाह्म-अद्ृत्ति से 
नहीं डहोते। 

यदि कोई कट्दे कि जसे वाह्य-निमित्त मिलते हैं. वैसे भाव होते हैं-- 
जब वाहर घुरे निमित्त मिलते हैं, शरीर में रोग इत्यादि होता है तब 
अशुभमाव होते हैं; ओर जब वाह्य में घन, पुत्र, निरोगता, अनुकूलता 
इत्यादि होती है तब शुभभाव होते हैं; तो उसकी यह मान्यता मिथ्या 
है। जो इसप्रकार मानता है वह य॑ंह नहीं मानता कि वह स्वये पर से मित्र 
स्वतंत्र है। परवस्तु का क्षेत्रान्तर, भावान्तर अथवा भव्स्थान्तर त्रिकाल में 
भी किसी के अधीन नहीं है। जो वस्तु पराधीन है वह सत्‌ ही नहीं कही 
जासकती । 


जिसे वपवहार से यथार्थ नवतत्व भी समझ में नहीं - आसकते उसे 
: नवतत्वों के विकल्प का अभाव करके एकाकार परमाथे में भाने का अवकाश 
नहीं है। अनन्तवार वीतरागे धर्म के नाम पर उत्कृष्ट क्रिया अथवा 
शुभभाव करके जो जीव नव-प्रैबैयक तक गया उसने नवततोों के भेद 
को तथा देव, गुरु, शात्र को तो यथावत्‌ माना था, उसके नग्न दिगम्बर 
दशा ओर निरतिचार पंचमहात्रत भी थे, तथापि उसे एकमात्र ख़तंग्र 
तत्व की अंतरंग में ऐसी श्रद्धा नहीं हुई कि में विकल्प-रहित हूँ, उद्भूत 
शुभदृत्ति भी मेरा खरूप नहीं है, वह मुझे सहायक नहीं है, में तो 
चिदानंद ज्ञानमृति हूँ; इसलिये उसे घमम प्राप्त नहीं हुआ। 

व्यवहारश्रद्धा में जिसकी भूल है, जिसे प्राथमिक चित्तशुद्बि के 
सच्चे निमित की पहिंचान नहीं है, उसके पत्मार्थश्रद्ा करने की शक्ति 
जहां है, परमायें की अद्धा के बिना जन्म-मरण को दूर “करने का उपाय 
नहीं होपकता । निमित्तत्म व्यवहारशुद्धि के आगन में ञ्ा- खड़ा-हो तो 
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पुण्यवंध होसतकता है किन्तु भवश्रमण क्र नहीं- .होपतकता । जि जीव 
को सर्वेज्ञ-कथित सच्चे नव्तत्वों की तथा सच्चे देव .गुरु शात्र की 
व्यवहार से यथाथे पहिचान नहीं है वह मिध्यादृष्टि का भी उच्चपुण्य 
नहीं बांध सकता; क्योंकि जिसके पुण्य के निमित्त भी अपूर्य हैं अथवा 
मिथ्या हैं उसके पुण्य के भाव भी पापानुबंधी पुण्य वाले अपूर्ण 
होते हैं । 

राग को दूर करके निमल अवस्था उत्पन्न करने क्रे लिए भ्रुव एकरूप 
स्वभाव में त्रिकाल शक्ति भरी हुई है, उप्तका अबलम्बन एक बीतराग- 
भावरूप होता है, जबकि राग के अनेक प्रकार होने से राग के 
अवलंबन भी अनेक प्रकार के होते हैं। कुगुरु, कुदेव, कुशाञ्न तथा स्त्री 
'कुटम्त्र, देहादि सब अशुभराग के अवलेबन हैं। कुंदेव आदि को मानने 
वाला कभी अश्ुभराग को अत्यधिक कम्त -करदे तथापि वह बारहवें 
. स्त्रगे से ऊपर नहीं जासकता, ओर प्रच्चे नवतत्वों के भेद तथा सच्चे 
देव, शासत्र, गुरु को मानने वाला उत्कृष्ट शुभभाव करे तो नव्॒में 
ग्रवैयक तक जाता द्दै। जीव राग के पक्ष से न छूठे ओर यथाथे श्रद्धा 
न करे तबतक वह चौरासी लाख के जन्म-मरण में परिश्रमण करता 
रहता है। 


जो यह मानता दै कि प्रम्यकत्व - गुण ओर संबर होने, की योग्यता 
गुरु देदेंगे, ओर थुरु की प्रेरणा से मुझमें गुण का विकास दोजायगा 
चह स्वतेत्रता को :ही नहीं मानता । जो दूसरे से सहायता ओर दुसरे 
से हानि-लाभ मानता है वह अपनी ख्तत्रता की शक्ति को नहीं सम- 
मता और उसने ,अपने स्वभाव को यधाथैतया नहीं जाना: है । सम्यक्व | 
होने से पूर्व और पश्चात्‌ जहाँतक चीतरागी स्थिरता न हुईं हो वहँ। 
तक शुभराग में -निमित्त (देव, गुरु, -शात्न इत्यादि). की भोर -का लक्ष्य 
रहता है, उसे ज्ञानी धर्म के खाते में नहीं डालते, पहले से ही भनादि- 
काल से माना . गया ( पर-निमित्त से धर्म होता है) 'खोदा खाता 
बदलने की आवश्यक्ता दै । 


पि 
9१ कु 
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नि्सण के योग्य और निजरा करने वाले जीव-अजीव दोनों हैं । 


उनमें से शुमाशुमरूप अशुद्धभाव को नाश करने की ख़तंत्र योग्यता . 


जीव की है। आत्मा के भुवत्रभाव के लक्ष्य से चशुद्धता का अशतः 
दूर होजाना और शुद्धता की अशतः बृद्धिरूप अबत्था का होना सहज 
होता है, वह भावनिजेशा है । अशुद्धता में जो निमित्त कम था उम्र 


कम में दूर होने की योग्यता उसके कारण होकर जो निजरण योग्य 


रजकर्णों की अवस्था बदली सो द्रव्यनिजेरा है । 

प्रभु ! तेरी महत्ता के ग्रुण गाये जारहे हैं | भनंतकाल में अनेत- 
बार नवतत्व के आगन तक गया किन्तु भीतर प्रवेश किये बिना व्‌ 
अपने आंगन से वापिस आया है । चित्तशुद्धि के आगन में जाना 
पड़ता दै (नवतत्व का भेदरूप ज्ञान करना पड़ता है) किन्तु अगन को 
साथ लेकर घर में प्रवेश नहीं किया जाता । 


समयप्तार परम अदूभुत ग्रंथ है । अब एक भी भव नहीं चाहिये 
ऐसी सावधानी के साथ पात्र होकर पत्‌ समागम से जो सममकता है 
वह ऋ्तक्ृत्य होजाता है; व्याकुलता का नाम भी नहीं रहता | टीका 
में भी आचार्यदेव ने अदूभुत काम किया है । केवलज्ञानी के हंदय 
का अमृत प्रवाहित किया है। मात्र सत्‌ की जिज्ञासा से मध्यत्थ होकर 
समझना चाहे, अतरंग की उमंग से बरावर पात्र होकर, सम्रागम करके, 
सत्य को सुने तो स्वतः उछलकर अंतरंग में यथाथेता का स्पर्श हो 
जाता है, तथा ख्भाव में से यथाथता का उद्भव होकर झतकृत्य हो 
जाता है ऐसी उुन्दर-सरप्त बात आाचार्यदेव ने कही है। 


जो सत्‌ को उममने के जिज्ञाठु हैं तथा जो पात्र हैं उन्हें झाचाये- 


देव यह सब समकाते हैं, ओर वे जो समझ सकें ऐसी हो वात कही 


जारही है | पहले आचायेदेव ने कहा था कि मैं और तुम सब -सिद्ध 
परमात्मा के प्मान हैं। इसप्रकार निज-पर के आत्मा में पूर्णता 
(सिद्धत्व) को स्थापित किये बिना सत्य को नहीं. समम्ाया जासकतों | 
तू भी परमार्थत: त्रिलोकीनाथ स्वेज्ञ परमात्मा झानंदमूर्ति भगवान हैं। 


कि 
॥ 
[| 
ड़ 
] 
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जो-जो पूर्ण गुण सिद्ध परमात्मा में हैं वे प्रभी तुकमें भी हैं ओर जो 
सिद्ध में हे नहीं है वे तुममें भी नहीं हैं | :. ऐसा परमार्थस्वमाव वर्तमान 
झवस्या में भी अखंडरूप से भरा हुआ है । यदि उस पूर्ण का विश्वात्त 
न जमे ओर भव की शंका दूर न हो, तो- कहना द्वोगा कि तूने 
न तो केवलज्ञानी को माना है ओर न उनके उपदेश को माना है । 


समस्त झात्मा ज्ञाताखरूप हैं, तू भी ज्ञानस्ररूप भात्मा है, 
यह खूब जानकर कहा जारहा है, तू पन्चेन्द्रिय है अथवा मलुष्य है 
यह कहकर उपदेश नहीं देते हैं | ' 


,.. घशुभराग में संसार सम्बन्धी निमित्त होता है भ्रोर शुभराग में 
सच्चे देव, गुरु, शात्र आदि शुभनिमित्त होते हैं, सम्यकृदृष्टि के राग 
नहीं होता, वह राग को या पर के अवलम्बन को स्त्रीकार नहीं करता। 
अवस्था में पुरुषाथ श्रशक्त होता है कहूँ राग का अवलवन भनेक प्रकार 
का होता है। इसमें पूणे होने से पहले बीच में व्यवहार तथा शुभराग 
में कया निमित्त होता है उप्तका स्पष्टीकरण होजाता है। जहाँ राग 
की दिशा बदल जाती है वह बाह्म-लक्ष्य में देव, गुरु, शात्र, पूजा, 
भक्ति, त्रतादि का शुभमाव होता हैं। शुभभाव करने पर संयोग में शुभ 
निमित्त का आरोप होता है, और अशुभमाव करे'तो संयोग में अशुभनिमित्त 
का आरोप द्वोता' है; तथा यदि पर-निमित्त के भेद के बिना खभाव में 
रहकर ज्ञान ही करे तो वही संयोग (निजरा में) अभावरूप निर्मित कहलाते 
हैं। इसप्रकार निमित्त में अपने भावालुस्तार आरोप होता है। निमित्त से पर 
का कार्य नहीं होता, किन्तु कोरये के समय उस्तकी उपस्थिति होती है। 
यहाँ दो तत्वों की खतंत्र योग्यता को स्त्रीकार करने की बात है। ' 


पर-पदार्थ की ओर लक्ष्य का होना प्लो राग है। पर में लक्ष्य 
करके रुक जाना सो पर-विषय है। स्पश, रस, गेध, वे और शब्द के 
विषय में रागद्वारा रुककर भच्छे-बुरे की इत्ति करना सो पर-विषय दै। 
ज्ञानी के उप्तका स्वामित्व नहीं होता, किन्तु अखग्ड झुब॒खभाव का 
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स्वामित्त ओर उसकी ही मुख्यता है। उस अखण्ड स्वभाव के बल से 
प्रतितमय निरमेलता बढ़ती है, मलिनता की हानि होती है भोर . अशुद्धता 
में निमित्तमूत कर्म की निजरा होती है। बीच में जो राग रह जाता 
हैं उसमें देव, गुरु, शात्र की भक्ति तथा ब्रत, सेयम दइ्व्यादि शुभभाव 
के निमित्त होते हैं, कितु निमित्त से राग नहीं द्ोता और निमित्त के' 
लक्ष्य के बिना राग नहीं होता | स्वभाव में भेद का निषेध है, रागरहित 
गुण पर पड़ी हुईं दृष्टि गुणकारी है। जो राग रह .गया है उप्के प्रति 
न आदर है, न स्वामित्व है ओर न कतृत्र है। 


निमित्त अथवा अवलम्बनरूप राग लाभदायक नहीं है, सहायक नहीं 
है किन्तु ' स्वावलम्बी स्वभाव की ओर दृष्टि के बल से जितना राग दूर 
होगया उतना लाभ होता है; अवशिष्ट शुभराग भी हानिकारक दें । 
जहाँ पुरुषाथ की शशक्ति होती है वहाँ राग का भाग होता दै किन्‍्तु 
उसमें ज्ञानी के कठेलबुद्धि नहीं होती । में राग नहीं हैँ, में विकार 
करने योग्य नहीं हूँ; इसप्रकार विरोधभाव का निषेव करने वाला भाव, 
यथार्थ श्रद्धा की रुचि हो तो शुभभाव है । खलकूय से राग.का निषेध 
ओर स्वभाव का आदर करने वाला जो भाव है वह निमितत ओर राग 
की अपेक्षा से रहित भाव है; उसमें आशिक अवलम्बन का भेद तोड़- 
कर यथाये का जो बल प्राप्त होता है वह निश्चयं-पम्पकछदशन का 
कारण होता है । 


संवर का अथे है पुण्य-पाप के भावों को रोकना, उन विकारी 
भावों को रोकना मेरे पुरुषाथे के आधीन है | उप्तमें कोई दूसरा सहा- 
यता करे तब गुण प्रगठ हों ऐसी बात नहीं है । भुवस्व॒माव के: 
आश्रय से संवरभाव कौ उत्पत्ति ओर आज्रबरूप विकारी भाव का 
रुकना होता है तथा उसके कारण से आते हुए कर्म रुक जाते हैं । 
रजकणों को बाघना, रोकना या छोड़ना मेरे-आधीन नहीं है। 

निर्ज राः--खये राग के उदय में युक्त नहीं हुआ ओर में ज्ञान हूँ 
इंसप्रकार स्वलद्य में स्थिर रहा तब “वहाँ पूर्वक का उंदय ' अमाव 
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रूप निजरा में निमित्त कहलाता है। विकार का अभाव करके शुद्धि 
की वृद्धि करना सो भावनिजेरा है ओर कमें.का आशिक अभाव होना 
सो द्रव्यनिजरा है । भीतर कम में किप्रप्रकार का जोड़-मेल होता 
है यह दिखाई नहीं देता, किन्तु निमित्त कर्म में जितना जोड़-मेल होता 
हैं उतनी राग-द्रेघ की आकुलतारूप भावना का पनुभव होने पर ज्ञान 
से माना जासकता हैं। जसे पर में छुख मानने क्री कल्पना भरूपी 
है, वह सुख पर में देखकर नहीं माना तथापि उसमें वह निःसंदेहता 
मान वैंठा है । वह ऐसा संदेह नहीं करता कि उसमें जो छुख है 
उसको यदि अपनी दृष्टि से देखे तभी माँगा | कपट का, आकुलता 
का भाव अखों से दिखाई नहीं देता तथापि उसे मानता है, उसे पर में 
देखे विना निःसेदेह मानता है | उस मान्यता का भाव अपना है । 
उप्त मान्यता को बदलकर अपने में जोड़े तो आत्मा में अरूपी भाव 
को मात सकता है कि परलद्ृय में वर्तमान अवस्था से न रुका हूँ 
तो राग की उत्पत्ति न हो | पर में निःसंदेहरूप से सुख मान रखा 
है उस मान्यता को बदलकर अविरोधी स्वभाव को माने तो ख्ये इसप्रकार 
निःसंदेह द्ोसकता है. कि मैं त्रिकाल स्वाधीन हूँ, पूर्ण हैँ | निजरा 
प्रत्यक्ष नहीं देखी जासकती किन्तु अनुभव में जो निराकुल शांति की 
वृद्धि द्वोती है उतना तो खतः निश्चित्‌ द्वोता है, ओर यह अनुमान हो 
घकता है कि उससे उप्तके विरोधी तत्व निमित्तकारण का अभाव हुमा 
है । प्रत्यक्ष तो केवलज्ञान में दिखाई देता है | भीतर जो सूचक 
'टल गये हैं उन्हें देखने का मेरा काम नहीं है किन्तु पुरुषार्थ से अपने 
घुवस्वभाव को स्वीकार करके जितना स्वभाव की ओर, एकाग्रता' की 
शाक्ति को लगाता हूँ उतना वर्तमान में फल प्राप्त होता है। वह 
निःसंदेहता ख्भाव के भाश्रय से आती है | | 
यदि कोई कहे कि में पुरुषार्थ तो बहुत, करता हूँ किन्तु पूर्वकर्म 
के उदय का वहुत, बल दै सो इच्छित, फल नहीं: मिल पाता तो यह 
बात मिथ्या है, क्योंकि कारण की वहलता हो. और . कार्य (इुपका 
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फल ) कम हो ऐसा नहीं होतकता। अपने पुरुषाथ की कमी को ने. 
देखकर पर-निमित्त के बल को देखता है, यही सबसे बड़ा गड़बड़ 
धोठाला है । निमित्तदृष्टि संसार है, भोर खतंत्र उपादान-खभावु: 
इृष्टि मोक्ष है । 

प्रश्न:--यदि यह सच है तो शासत्र में ऐसा क्यों लिखा है कि 
वीयोतराय कर्म का आवरण आत्मवीये को रोकता दै 

उत्तरः--कोई किप्ती को नहीं रोकता । जब स्वय॑ अपने विपरीत स्वय॑ अपने 

पुरुषाथे से हीन शक्ति को लेकर अठक जाता है तब निमित्तरूप से 

जो कम उपस्थित होता है उसमें रोकने का आरोप कर दिया जाता उपस्थित होता है उसमें रोकने का आरोप कर दिया जाता 
है । यह तो 'धी का घड़ा! कहने के समान व्यवहार की लोकप्रसिद्ध 
कथनशैली है, किन्तु वैसा अर्थ नहीं होता । अपने भावानुस्तार निमित्त 
में आरोप करके व्यवहार से बात कही है | जो यह कहता है कि 
त्रिकाल में निमित्त से कोई रुकता है तो वह भूठा है । यदि कोई 
अन्य वस्तु अपने को रोकती हो या हानि पहुँचाती हो तो उप्तका अर्थ 
यह हुआ कि वह खये निर्माल्य है | वह स्वयं ही परलक्ष्य करके विप- 
रीत पुरुषाथे से अपने को हीन मानता है । यदि स्वये ज्ञान स्वभाष- 
रूप में रहे तो विकास होना चाहिये, किन्तु उसकी जगह पर में अच्छा- 
बुरा मानझर जब्र स्॒ये रुक जाता .है तब कमे में निमित्तता का आरोप॑ 
करता है । . 

मात्र आत्मा में नशुद्धता को दूर करूँ; ऐसा विकल्प कहाँ से आता 
'है.? झकेले में ठालने की वात नहीं होती किन्तु जहाँ पर-निमित्त में 
राग से रुक गया वहीँ निमित्ताधीन किये गये विकारभाव को दूर करने 
का विचार होता है। भीतर खमावरूप से त्रिकाल श्रुव झनेत - गुण 
की शक्ति है उत्त अखंड के बल से शक्ति में से निर्मल अवस्था प्रगट 
होती है। संसार की विकारी अवस्था की स्थिति एक-एक समयमात्र 
की है वह प्रति समय नह बरतेमान योग्यता को लेकंर ( निमित्ताधीन ) 
भात्मा खय जैप्ता करता है वैता होता रहता है, निमित्त छुछ कराता। 
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जैसे पानी के ऊपर तैल की बूँद तैरती रहती है उसीप्रकार सम्पूर्ण शुव- 
स्वमाव पर वतेमान. एक-एक अवस्थामात्र का - जा विकारी भाव है सो 
तैरता रहता दे | घुबस्वभाव में वह . .प्रतिष्ण को नहीं पाता । विकार 
में जीव की :योग्यता ओर निमित्त की- उपस्थिति होती है । जब दोनों 
को खतंत्र स्वीकार करते हैं तब नवतत्र-का ज्ञान मन के राग के द्वारा 
यथाथ किया गया कहलाता है। 


वंघः--भात्मा स््रय अपने विकारीमाव से  बंधने योग्य है। उस 
बंघने योग्य अपनी जो अवस्था है सो भाववंध ओर उसका निमित्त प्राप्त 
करके अपनी योग्यता से जो नये कम बंधते हैं सो द्वव्यवेघ है। 


कोई किप्ती को नहीं बांधता । जीव बंधनरूप विकार करके, परोन्मुख 
होकर जब अच्छे-चुरे भाव में अठक जाता है तब्र पर-निमित्त होने का 
आरोप होता है, और यदि स्वलक्ष्य में स्थिर रहे तो निमल शक्ति का 
विकास होता हैं। विकासरूप न होकर पर-विषय में विकार .भाव से 
योग करके अर्थात्‌ वतेमान अवस्था को उसी समय हीन कर दिया सो 
भाववंध है, वही परमार्थ आवरण है। उस विकाररूप होने वाले आत्मा 
की जो राग-द्वेषरूप अवस्था होती है सो भावकर्म है। प्रथम- समय से 
दूसरे समय की जो अरूपी अवस्था विकाररूप में: परिणत होती है सो 
- क्रिया है; इस भावबंध का कर्ता अज्ञानता से जोब है | जीव न तो जड़- 
कर्म का कर्ता है और न कर्मी ने जीव को रोक रखा है । 


* बतेमान एकप्तमय की स्थिति में होने वाले नये ' बंध को खतः 
रोकने की शक्ति जीव. में होती है | प्रगट विकारी. अवस्था के समय 
भी प्रतित्मय द्वव्य में जैकालिक पूर्ण: शक्ति से अखण्डता है, 'जो 
इसे नहीं मानता उसने अपने स्वभाव को .हीन मान रखा है। अपनी 
त्रैकालिकता--को न मानने का भाव ही बंध योग्य -है; जड़कर्म ने नहीं 
बांध रखा है। अमीतक शास्त्र के. नाम पर ऐसे पहाड़े रटठता रहा हैं 
कि कम आवरण. करते हैं,..क़र्म॑ वाधते. हैं, इसलिये . उन्हें, वदलत़ा- कठिन. 
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मालूम होता है। यदिः स्वतंत्र बत्तु की पद्चिचान करे तो दोनों द्रव्य 
पृथकु-स्वतंत्र थे तथापि, निमित्ताधीन मान्यता का संप्तार था इसप्रकार 
वह मानेगा ! श्रद्धा में पूरे स्वतंत्र खरूप को स्त्रीकार करने के बाद 
पुरुषार्थ की भशक्तिरूप जो अल्पराग रह जाता हैं उप्तका स्वामी 
ज्ञानी नहीं है। ख्माव में विकार नहीं है। स्वभाव तो विकार का 
नाशक ही है, उसे भूलकर जीव जब भावधंघन में अटठक गया तब 
जड़कम को निमित्त कहा गया है। 

कमे जीव को बंध नहीं कराता और जीघ परमार्थ से कर्मो को 
नहीं बांधते । यदि यह माना जाय कि अपने में वंव करने की योग्यता 
थी तो वीर्यातराय कर्म पर भार न रहे। कम का संयोग तो उत्तकी 
स्थिति पूरे होने पर ज्ञानी अथवा भ्रज्ञानी दोनों के, नियम से छूट जाता 
है। कम बाघक नहीं होते किन्तु खयं जैता भाव ( विरोध अबवा अविरोध- 
रूप से ) करता है उप्तका फल उस्ती समय उप्तके भ्राकुलता या निरा- 
कुलतारूप में भाता है। ४ 

श्रात्मा वस्तुतंव की दृष्टि से एकरूप रहता है तथापि उसको अवत्था 
एंकरूप नहीं रहती, उसीप्रकार रजकंण वस्तुत्व की दृष्टि से एकरूप रहते 
हैं, तथापि उनकी श्रवस्था बदलती रहती है-एकरूप नहीं रहती | यद्यपि 
जंड़ में ज्ञान नहीं है तथापि वह वस्तु है इसलिये त्रिकाल शक्तिवान है। 
प्रतिसमय पूरी! प्रोव्य रखकर शक्ति से अवस्थाएँ बदलती रहती हैं । यह 
रहस्य केवलंज्ञान की बारहखड़ी 'है। उसमें प्रत्येक बस्तु की परिपूर्ण 
खतेत्रता की घोषणा होती है । 


* . जब जीव असंग स्वभाव को, भूल जाता है तब वह ॒बंघ के योग्य 
द्ोता है। बंध में पूरे का .कमे निमित्त है। जो विकारी-भविकारी 
भवस्था अपने में होती है चह व्यवहार है। निमित्त राग-द्वेष कराता है. 
ऐसा मानना सो व्यवहार नहीं किन्तु व्यवहाराभास है, भरज्ञान है।' 
नवतत्व के लंक्य से . परमार्थश्रद्धा या निर्मल चारित्र प्रगट नहीं 
होतां, क्योंकि भेद के लक्ष्य सें विकल्पं उत्पन्न होता है। निश्चयश्रद्धाः 
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में नवेतत्न के भेद नहीं होते | मोक्ष और मोक्ष का मार्ग दोनों व्यवहार- 
नय के विषय में जाते हैं। 

प्रश्:--नवतल्लों में मोज्ञ तो साध्य है, उसे भी विकल्प मानकर 
क्यों अलग कर देना चाहिये ! 


. उत्तर:--संप्तार ओर मोक्ष दोनों पर्याय हैं। संसार कम के सद्भाव 
की भअपेक्ञारूप पर्याय है और मोक्ष उच्त कमे के अभाव की अपेक्षारूप 
पर्याय है। आत्मा मोक्षपर्याय जितना नहीं है। मोक्षपर्याय तो कम के 
अभाव का फल है इसलिये वह व्यवहार से साध्य कहलाती है, किन्तु 
निश्चय से साध्य तो अआुवलमाव है| परमाथे साध्यरूप अखण्ड एक 
स्वभाव के वल से मोक्षपर्याय सहज ही प्रगठ होती है, ओर पर्याय तो 
व्यवहार है, उप्तकी अखणड ख्भांव में गोणता है; छ्णिक पर्याय पर 
भार नहीं देना है, भार तो वंस्तु में होता है। 


द्रव्य में त्रिकाल की समस्त पर्याय वर्तमानरूप में हैं, उप्तमें कोई 
पर्याय भूत अथवा भविष्य में नहीं गई है, तथापि च्तु में प्रत्येक गुण 
की एकप्तमय में एक पर्याय.प्रगट होती हैं ओर वह प्रत्येक अवस्था के 
समय शक्तिरूप में अनन्त गुण पुबरूप में विद्यमान हैं, इसलिये अनन्त 
शक्ति के रूप में वस्तु बर््मान में पूण है। श्रात्मा का स्वमाव वर्तेमान 
एक-एक प्तमय में तरैंकालिक शक्ति से परिपूरी है | जो विकारीदशा होती 
है उप्का द्रव्य में प्रवेश नहीं है । स्वभाव विकार का नाशक है, इस- 
लिये नवतत्व के विकल्प अमूतार्थ हैं। 
- :मेक्ष/--में विकार से और पर से. मुक्त होने की अपेक्षा है। एक- 
रूप मुवस्व॒भाव के वल से जो पूर्ण .नि्मेल अवस्था उत्पन्न होती है ओर 
पूर्ण श्रशुद्ध भवस्था का नाश. होता है.सो भावमोज्ञ और उसका 
नि्मित्त प्राप्त करके अपनी योग्यता से जो कमेरज छूट जाते हैं सो 
द्रव्यमोज्ष है । अपने-अप्रने कारण से स्वतंत्र अवस्था होती है | - निर्मित 
से. हुआ है. ऐसा कहना -व्यवहार है; . किन्त निमितत से किसी को अवस्ता 
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होती है ऐसा मानना सो मिथ्यात्व है। कमे का संग्रोग सर्रेथा छूट गया 
सो जीव में अभावरूपी निमित्तकारण (मोक्ष को करने बाला ) अजीब; 
ओर जो कर्म छूट गये वे मुझे! निमित हुए इसप्रकार नास्तिरूप (अभाव 
रूप) आरोप से जीव व्यवहार से मोक्ष होने योग्य है । 

जीव-अ्रजीव में खतंत्र उपादान की योग्यता, निमित्त-नैमित्तिकता 
तथा नवतत्व के विकल्प हैं यह बताकर मन के द्वारा खतंत्रता का 
निश्चय कराया है; किसी का कारण-कारयेरूप पराधीनपन नहीं बताया 
है। मात्र स्वभाव में नवतत्व के भेद नहीं होते। निमित्त की अपेक्षा से, 
व्यवहार से (अवत्या में) नो अथवा स्रात भेद होते हैं । 

जिसे हित करना हो उसे सर्वप्रथम क्या करना चाहिये, सो कहते 
हैं | निराकुल सुख आत्मा में हैं । शरीर झादि की अनुकूलता में 
(अनुकूल संयोगों में) सुख नहीं है, तथापि अज्ञानी जीव उसमें सुख मान 
रहा है, किन्तु पर के आश्रय की पराधीनता में त्रिकाल भी सुख नहीं 
है । जिसने अपने में सुख का अवलोकन नहीं किया उसे पर-सयोग की 
महत्ता मालूम होती है । जो यह मानता है कि पर-संयोग के आश्रय 
से सुख होता है वह अपने को निर्माल्य, रंक ओर परमुखापेज्ञी मानता ' 
है, यह अज्ञानभाव की मूढ़ता से मानी हुईं कह्पना है | जो पर 
को हितरूप मानता है वह पराश्रयरहित अविकारी आत्मस्वभाव को 
हितरूप नहीं मानता | 


पर मेरा है, पर में छुख है, मैं पर का कुछ कर सकता हूँ, ऐसी 
विपरीत कल्पना करने वाला भ्रपना विपरीत ज्ञान है। जड़-देहादिक भूल 
नहीं कराते | आत्मा पर से भिन्न नित्यपदाये है, स्रयं जि. स्वमातर में 
है उप्तकी प्रतीति नहीं है इपलिये पर में कहीं मी अपने अस्तित्व की, . 
अपने सुख की कल्पना कर.लेता है। उप्त ज्ञान से चोरासी लाख के 
अवतार होते हैं। खतंत्र स्॒भाव को . यथार्थवया सतसमागम,से पहिचान 
कर उस विपरीत मान्यतारूप भूल को दूर कर .देने पर नित्य स्वभावाश्रित 
निरमेल .झानंद की उत्पत्ति होती है।.वर्तमान ,विकारी झव्रस्था, के . समय 
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भी वाह्ममाव की मान्यता को दूर करके देखे तो उप्त एक अवस्था 
के भतिरिक्त सम्पूणो निमल स्वभाव त्रिकाल शुद्धहूप में वर्तमान में भी 
मालूम होता है। पामरता, अशरणभाव, अवगुणभाव पामरता की भूमिका 
में रहकर दूर नहीं किया जास्कता। पामरता के समय ही तुच्छता रहित 
अवस्वभाव पूर्ण महिमारूप विद्यमान होता दै। 

जिसने पूर्ण निर्मल पत्मात्मदशा प्रगठ की है वह साज्षात्‌ भगवान 
है। में भी शक्तिरूप से पूर्ण भगवान हूँ। इसप्रकार सतृत्मागम से 
जानकर यदि पूर्ण र्वाघीन शुवस्वभात्र की महिमा को लाये तो अपने में 
कल्पित हीनता ओर ख्ामित्व दृष्ठि में से छूठ जाता है। पश्चात्‌ 
बरतेमान पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण पर में रुक जाता था सो ठत्त 
रुचि-भ[व के कारण नहीं रुकता है। वह स्वभाव के बल से राग- 
ट्वेष को तोड़ना चाहता है; विकार का श्र्थात्‌ राग की इत्ति का 
सामित्व नहीं करता । 

जो विकार का नाश करना चाहता है वह विकारस्वरूप नहीं 
होसकता | बिक्रार को जानने वाला क्णिक विकाररूप नहीं है। यदि 
विकार को दूर करने की शक्ति आत्मा में न हो तो जो नहीं है वह 
जगत में त्रिकाल में भी नहीं होसकता; किल्तु अनन्त ज्ञानी पूरे, पवित्र, 
उत्कृष्ट, प्रमात्मदशा को प्रगठ कर चुके हैं। नित्यल्भाव के व्रल 
से अमुक अश में राग को दूर करके उस्ती रुचि से राग न होने दे 
या पूरे पुरुषाये से अ्रेशमात्र राग-विक्रार न होने दे ऐसी आत्मा की 
शक्ति प्रतिप्ममय प्रत्येक आत्मा में विद्यमान है। " 

यदि कोई जीव किसी दूसरे के -दोषों को दूर कर सकता हो तो 
कोई दूधरा जीव नरक में या दुःख में भी डाल प़कता है। किन्तु 
वास्तव में जीव के ऐसी पराधीनता नहीं है। दोषों को दूर करने में 
स्वयं अकेला ही समर्थ दै तो स्तरंय त्रिकाल पूर्ण और ख्तंत्र असंयोगीरूप 
में मी वर्तमान में परिपृण है। जो पर-पम्बनन्ध मान रखा दै सो निमिता- 
' चीनढृप्टि की भूल है, और यही संसार दै । जब ऐसे नित्यलभाव' के 
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बल से पामरता दूर होजाती है कि में पूणे प्रभुता बाला हूँ तो उस 
समय आशिक निमेल पवित्रता प्रगट होती है । 


देह पर दृष्टि रखकर बिचार करता है इसलिये यह प्रतिभातित नहीं 
होता कि भगवान आत्मा कीड़े-मकोड़े में मी पूरे! स्वतंत्र है, क्योंकि अपनी 
सर्वोत्तषष्ट महिमा निज को निज में प्रतीत नहीं हुई इसीलिये अपनी दृष्टि 
से अपने को द्वीन, अपूर, विकारी मानता है। देहादिक वर्तमान संयोग 
को ही मानने वाला यह नहीं मानता कि में बतेमान में भी त्रिकाल- 
स्थायी पूर्ण प्रमु हूँ, इसलिये वह अज्ञानी है; क्योंकि अपने में छुख नहीं 
देख सका इसलिये देहधुद्धि से किसी में अनुकूलता की कल्पना करके 
अच्छा मानता है और किसी में प्रतिकूलता की कल्पना करके बुरा 
मानता है। हे 


स्वयं ज्ञाता होकर भी अपने को हीन मानकर पुण्य और देहादिक 
क्णिक संयोगी वस्तुओं को महत्व देता है। (यदि विच्छू कपड़े को काट 
खाता है तो दुःख नहीं मानता किन्तु शरोर को काठता है तो दुःख 
मानता है; किन्तु बल्ल ओर शरीर दोनों त्रिकाल में भी अपनी वस्तु नहीं 
है। क्योंकि देह पर (सेयोग पर ) दृष्टि है इसलिये यह मानता है कि 
जो देखने वाला है सो में नहीं हूँ किन्तु जो वस्तु दिखाई देती है वह 
मैं हूँ। मूर्ख प्राणी शरीर को लक्ष्य करके कहता है कि यदि व्‌ अच्छा 
रहे तो मुझे सुख हो,” किन्तु शरीर को भ्रथवा जड़ इन्द्रियों को कुछ खबर “ 
ही नहीं होती, फिर भी मूखे प्राणी यह “मानता है कि उनके कारण मुझे 
घुख-दुःख होता है | एक तत्न को दूसरे का भंवलम्बन लेना पड़े सो 
वह छुख नहीं है | जो यह मानता है कि पर का झाश्रय आवश्यक है, 
वह अपने ख्तंत्र पवित्र खथाव की हत्या करता “है ) और यही हिसा है। | 


यदि अविनाशी खतंत्र पूण खमाव को आपूर्वरूप में न जाने ओर 
अन्तरंग में उस्की महिमा को न लाये तो मरकर कहँँ। जायगा यह 
विचार करों! जैसे समुद्र में फेका. गया मोती मिलना कठिन है उसीम्रकार ' 


जीवाजीवाधिकार 3 ग्राधा-१३* [ ४६ 


मनुष्यमव को खोकर - चौराप्तीलाख के आअवतारों में परिभ्रमण करते हुए सत्‌ 
का घुनना दुलभ होजायगा । 


जैसे मात्र सोना अशुद्ध या हीन नहीं कहा जाता किन्तु वह 

तांवा इत्यादि के संयोग से अशुद्ध अथवा सो्टंच से उतरता हुआा कह 
लाता है तथापि यदि वह संयोग के समय भी सौटची £: छू सोना'न 

हो तो कदापि शुद्ध नहीं होप्तकता; ..इसीप्रकार मात्र चैतन्य झाक्मा में 
खमाव से विकार नहीं होसकता, किन्तु वर्तमान अवस्था में निमित्त- - 
संयोगाधीन विकारी अवस्था नवीन होती है | इस संयोगाघीन दृष्टि - 
को छोड़कर यदि अखंड शुद्ध भुव पर द्वपष्टि करे तो निर्मल्ता प्रगट 
होती है। 

यदि भकेले तत्त्व में परु-निमित्त का .संयोग हुए बिना विकार हो 
तो विकार स्वभाव कहलायेगा। पर-स्योग में कर्तामाव से (अपनेपन के : 
भाव से) अठककर जैसे शुभाशुभ भाव .जिप्त रस से वतेमान ' अवस्था में 
जीत्र करता है उसका फल उसप्ती समय अपने में आकुलता के रसरूप' से 
होता है, भर उसके निमित्त से बंधने बाले. सयोगीकर्म का फल बाद: 
में संयोगरूप से होता है । 


भ्रज्ञानी..की वाह्म . में देह, .ल्ली आदि; पंर दृष्टि 'हैः भौर भीतर संक्रम 
कम पर दृष्टि है। यथाये . नवतत्तों को: शुभभाव-से. जानना भी बाह्य माव “४ 
है । इस वाह्य भाव से -अन्तरंग में-पैठ नहीं होसकती। मात्र झात्मां में * 
अपने, आप .नवतत्व . की. सिद्धि नहीं होती£।,: 


बाह्य .(स्थूल). दृष्टि से देखा 'जाय तो जीव पुद्नल. की भनादि बंध- 
पर्याय, के समीप... जाकर एकरूप में अंनुभव करने पर यह नवतत्व 
भूताय हैं, सत्याथे हैं। यहाँ समीप का र्थ क्षेत्र से नहीं किन्तु पर में 
एक-मेकपन की मान्यतारूप भाव की एकाग्रता द्ोता हैं। जिसे अवि- 
कारी ,मिन्न आत्मसल्ममाव की" खबर नहीं हैः उसे 'पर-संयोग का (राग- _ 
द्वेष के विकल्प का.) जो अनुभव होता है..वह भूताय्थ है, श्रम नंहीं है; 
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राग-ह्वेष का निर्मित पाकर कम अपनी योग्यता से अत्नानी आत्मा के _ 
प्रदेशों से एकक्षेत्रावगाहरूप में आते हैं, यह वात भी सच है। 

यदि कोई कह्टे कि पुण्य-पाप होते ही नहीं, जीव की वर्तमान 
अवस्था में मूल ओर विकारी भाव का होना श्रम है, भम्तत्‌ है तो 
ऐसा कहने वाले की यह वात सच नहीं है। यह खरगोश के सींग 
की मेति अपत्‌ नहीं है । यदि कोई यह कट्दे कि स्रगे और नरक 
वास्तव में नहीं हैं किन्तु लोगों को पुण्य का लोभ ओर पाप का 
मय बताने के लिये इनकी कल्पना की है तो ऐसा कहने वाले को 
-- बात मिथ्या है, क्योंकि स्तर और नरक अनेक न्वाय-प्रमाणों से सिद्द किये 
. जासकते हैं | 

जैसे कोई भला त्रह्मचारी सज्जनों की संगति को छोड़कर कुशील- 
वान व्यक्तियों के साथ आये-जाये तो यह लजा की वात है, इसी- 
प्रकार ब्रह्मानंद भगवान आत्मा पर्॒स्तु में कतृत्व या अपनापन स्थापित 
करके अनंत ज्ञानानंद प्रभुत्न॒ की महिमा को भूलकर भौर यह मानकर 
कि पुण्य-पाप मेरे हैं, में रागी हूँ, मुझे पर का आश्रय चाहिये; 
चौरासी के चक्कर में पड़ा रहता है और भब-श्रमण करता रहता है। 
पर-संयोग में खुख मानना महा व्यमिचार है । 

सयोगाघीनदृष्टि में एकाग्र होकर वंघमाव का अनुभव करने पर 
यह नवतत्व के भेद भूताय-सत्याथे हैं । अज्ञानमाव से अवस्थाइष्टि 
के व्यवह्मर को पकइकर, राग-द्वेष-अज्ञान के कारण जीव का जो परि- 
अमण द्वोता है सो वास्तविक है, भ्रान्ति नहीं है, असत्‌ कल्पना नहीं 
है। जैसे झगजल में वास्तव में पानी नहीं है तथापि पानी का 
प्रतिभात होता है, उसे वारतविक पानी मानने की भूल होती है, वह 
वास्तविक भूल ही है। इसीप्रकार अज्ञानमाव से जीव परिभ्रमण करता है 
जोकि वास्तविक है । झा 

निसे आत्मा के यथार्थ स्वरूप की खबर नहीं है वह मूढ़तावश , 
अपने को पूर्ण खतंत्र भगवान नहीं मानता । जिनकी ऐसी धारणा 
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है कि भनन्‍य कोई मेरी सहायता करदे, मुझे कोई कुछ दे दे, दूसरे का 
झाश्रय आ्रावश्यक्त है, दूसरे का भाश्लीर्वाद चाहिये, पुण्य का साधन 
आवश्यक्र है वे अपने को पामर-पशक्त मानते हैं । जो वाह्य में घर्म 
मानकर क्रिया-कष्ठ से खेद-खिनन होता है उसे श्ात्मा की अतीन्‍न्द्रिय 
शांति शोर भत्र से निःसंदेषह्ठ मुक्ति का निर्गय नहीं होता । भगवान ने' 
उसकी वाह्मयक्रिया को भ्रश्नानरू्प बालबत शोर बालतप॑' कहा है | 


जिसे मत्र से भय लगता है वह यह ब्रिचार करता दै कि निमेल 
नित्य शरणभूत चर्तु क्या है, किन्तु जो संसार में वतेमान पुण्य की 
अनुकूलता को ही देखता है बह पुग्य-्पाप के नाशक स्वभावरूप 
झविकारी भगवान प्ात्मा को नहीं देखता। धर्मात्मा को राग की चेप्टा 
में लघ्ना माल्रम धोती दे; खेद होता है। भूंड नामक प्राणी विष्ठा को 
खाकर जैसे आनंद मानता है उस्रीप्रकार भ्रज्ञानी जीव पुण्य को भ्च्छा 
मानकर उममें हर्ए करता द्ै । प्रतिष्ठा, धन, शरीर इत्यादि में सुख 
मानता दे किन्तु ज्ञानियों ने पुगय-पाप से रहित अविनाशी स्वभाव 
की प्रतीति में स्थिर द्ोकर पुण॒व-पाप को विप्टठा की भाति छोड़ दिया दे। 
प्रत्ञानी को भूँड की उपमा देना बिल्कुल उपयुक्त है क्योंकि उप्तकी उस 
मान्यता में मूँड के झनन्‍त भव विद्यमान हैं। 

दि जीध्र पामरता करे भोर उप्त पामरतारूप चक्‍स्था को ही 

श्रपना सम्पूर्ण स्वरूप माने ओर यह न माने कि अपना अवगुण का 
नाशक प्रकालिक स्वभाव वर्तमान में सम्पूर्ण है तो वह चोरासी लाख 
. के अ्रवतार में निरेतर परिश्रमण करता रहता है, इसलिये उसे नवतत्वों 

का खगदशः: अनुभव सत्याथे है। 
यदि कोई यह कट्दे कि भोग योग्य कर्मों का बंध किया है सो वे: 
विपय-मोग कराते हैं, इसमें में कया कर सकता हूँ! राग-द्वेष होजाते 
हैं; तो ऐसा मानने वाला खच्चन्द चौरासी के चक्कर में भवश्रमण 
करने के लिये सभा दे । 
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जब -क़ोई व्यक्ति 'दान “में पैसा नहीं देना चाहता तब संत्या .को 
दोष देता “है और कहता है कि “मेरे भाव दान देने के तो हैं, किन्तु 
आपकी संस्था वाले व्यवस्था ठीक नहीं रखते” इसप्रकार दृष्णा की कम 
न.करने के लिये वात “को गोलमगोल कर देता दै, किन्तु यह स्पष्ट क्यों 
नहीं कह देता कि मुझे कुछ देना नहीं है। वह संस्था छुधेरे यो 
बिगड़े, उप्त पर तेरी तृष्णा के बढ़ने या घठने का आघोर नहीं है। 
जिसे दानादि में मान चाहिये है अथवा दान के वाद जो भआाशा रखता 
है उसके वर्तमान तृष्णारूप पापभाव होता है। जो दान में तृपष्णा को 
कम करता है उप्तका चह भाव अपने पर ही अवलबित है। इसप्रकार 
परिणाम का व्यवहार से स्वतंत्र कृत्व जानकर जैसे नवतत्व हैं उन्हें 
चैसा जाने तो व्यवहारशुद्धि होती है, किन्तु उससे जन्म-मरण नहीं 
मिट्ता, क्योंकि वह पुण्यमाव है । 

असंयोगी निविकारी स्वभाव मित्र है, ऐसी यथाथे श्रद्धा द्ोने के 
बाद वतेमान अशक्ति में राग होता है, ओर उसमें कतृत्व-बुद्धि को 
छोड़कर पाप से बचने के लिये पुण्य-भाव की शुभवृत्ति करता है; 
किन्तु उस्ते निभिताधीन विकारी जानकर ज्ञानी उसका स्वामी नहीं होता। 


कोई शात््र के पहाड़े रतकर विपरीत अर ग्रहण करे कि पहले के 
कठिन कर्म, आड़े आते हैं, निकाचित कम का वल अधिक दै,' इसलिये 
संप्तार- के. भोग: नहीं छूटंते | इसप्रकार' गोलमाल करने वाले के व्यवहार 
नीति- का. भी: ठिकाना नहीं है। अपने - भाव-से स्वभाव की: निर्मल्ततां को , 
भूलक़र मैंने दोष किया. है, ओर मैं उसे दूर करके पविन्र आनन्द भाव " 
कर सकता हूँ, इसप्रकार यदि अपनी ख्तंत्रता को मन से स्वीकार करे 
तो. वह आँगन में आया हुआ माना जायेगा। 


अब आगे यह कथन है कि-.विकल्प को: अशतः दूर करके शुव- 
स्वभाव .के लक्ष्य :से; शांति कैसे :प्रगट की जाये. ओर भझतौन्द्रिय' स्वरूप 
को कैसे जानना चाहिये | 
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झ्राक्षा में अनंत ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्यादि गुण भेरे हुए हैं, जो- 
कि झपने ही कारण से हैं, वे किस्ती निमित्त को लेकर प्रगट नहीं 
होते । निमित से अयवा, रागादि विकार से अविकारी दशा नहीं 
दोपकती | प्रात्मा का स्वभाव कमसेयोग से रहित, निर्विकार - ओर 
अमेद है| झात्मा में जो कमतंयोगाधीन छ्ाणिक विकारी अवस्था द्वोती 
है तो अमूताये है। मन के द्वारा जो शुभविकल्परूप नवतत्वों का 
निर्णय होता है सो वह चात्मा के मललभाव का निर्णय नहीं दे । 
एकरूप निर्मल त्वमाव की यवार्थ श्रद्धा होने से पूर्व मन के. द्वारा 
जो इसप्रकार नवतत्व के भेद का विचार करता “है कि में जीव हूँ, 
पर से मिन्र हैँ, श्रजीब नहीं हूँ, स्वभाव की प्रतीनि से संबर होता है 
इत्यादि! बह विकलय शुभराग एकरूप ज्ञानस्थभाव में स्थिर 
होना चादिये, उसकी जगह पएप्रम्बन्व से >त्यान :होता : है,' जो 
झादरणीय नहीं है; तथापि मन से उत्त यथार्थ, नवतत्व का विचार किये 
बिना स्वभाव, के आंगन में नहीं भ्राया जासकता । 
आत्मा देद्दादि की क्रिया नहीं कर सकता | देहादि से अथवा 
पर-जीय से प्रत्येक भात्मा त्रिवाल भिन्‍न ही है | ,पर के संत्रन्ध से 
राग-द्वेष और ममता का जो भाव अपनी अवस्था. में स्वये “करता: है, 
उप्त छ्णिक भवस्था के भेद से भी आत्मा परमार्थतः प्रिन्न है | खमाव 
के लक्ष्य से हटकर में पुण्य-पाप के भाव .परलक्ष्य से करूँ तो थे 
होते हैं, क्रिन्तु मेरी योग्यता से वह ,वर्तमान में नया- विकार होता है । 
बन्धनरूप विकार भाव ओर प्रविकारी सेवर, .निजरा, मोक्ष, का भाव 
मेरी योग्यता से होता है; उसे कोई दूप्तरा नहीं, कराता । निमित्त- की 
संवोग-वियोग उप्तकी योग्यता से द्ोता है, .इसप्रकार स्व-पर को :स्वतेत्रता 
का निर्यय नवतत्व के भेद से करे तो जीव अभी प्राथमिक. भूमिकाः के 
समीप भाता है। उसके, शुभगग में रुक़ जाना पुण्य का. कारण द्द 
वह झात्मा के धर्म का शथवा शांति का कारण नहीं है; क्योंकि 
थूपहले ऐसे मन के सल विषय से आत्मा से नवततलों के पुण्यरूप 
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आँगन तक अनमन्तवार पहुँचा है, किन्तु वहँ। से आगे विकल्प को तोड़ 
कर आबस्वभाव में एकत्व की श्रद्धा करने की अपूर्चे समक को नहीं 
' पाप्तका, इसलिये संसार ज्यों का त्यों बना रहा । जिप्त भाव से भव- 
बन्ध किया उस्त भाव का भात्मतभाव के बल से यदि अंत न किया 
जाय तो भव का श्रन्त नहीं होतकता ओर पवित्रता प्रगट नहीं 
होप्कती । 


बिना समझे जीव ने अनन्तवार अनेक शाञत्र पढ़े, पंडित हुआ, 
बीतरागदेव के द्वारा कहे गये सनातन जैनघरम का नम्नदिगम्बर साधु 
हुआ, नवतत्वों का मन में यथाथे निर्णय किया, किन्तु निमित्त पर लक्ष्य 
बना रहा कि मन का आलम्बन झावश्यक है, शुभराग से धीरे-पीरे 
ऊपर जासकेंगे, ओर इसप्रकार पर से, विकार से गुण का होना माना; 
किन्तु निरपेक्ष, निरावलम्बी, श्रक्रिय, एकरूप आत्मत्वभाव की श्रद्धा नहीं 
' की | मन में नवतत्वों के विचार के शअ्रेर की जो दृष्टि है सो पराव- 
लम्बन है, जबतक जीव के ऐसा भाव बना हुआ है तबतक वह राग 
में रंगा हुआ है। 


अब परमाथ एकरूप प्म्यकृदशन का कथन करते हैं। नवतत्व के 
भेद को गोण करके (निषेध करके ) एक जीवस्वभाव के निकठ जाका 
अमेद का अनुभव करने पर वे नवमेद अमूताथे हैं, वे मात्र ज्ञायक्वमाव 
में प्रतीत नहीं होते । मैं नवतत्व के भेदरूप क्षणिकत अवस्था जितना 
नहीं हूँ, किन्तु त्रिकालस्थायी वतैमान में पूरे इृतकृत्य और स्वमभावतः 
शांति से परिपूर्ण हैं, इसप्रकार पूण की श्रद्धा के बल से अतीन्िय 
आनन्द सहित अनुभव करने पर भेद दिखाई नहीं देता । अधिकारी, अमेद 
को श्रद्धा होने के वाद विकल्प में भाने वाले विकल्प के भेद होते हैं, 
किन्तु एकबार अखण्ड आझात्मखभाव में स्थिर होकर नव के भेद से दु 
हटकर स्वभाव के निकट जाये तो फिर पराश्रित भेद में खामित्त (कर्वत्व). 
न होने दे । 
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वर्वमान संबर, निजरा और मोद्घा-पर्याय भेदरूप दे; एकरूप भात्मा 
अनादि-अनंत है । निमल आानंदरूप मोक्ष-अत्रस्था आत्मा में भननन्‍्त- 
काल तंक रहती है, किन्तु आत्मा मात्र मोक्ष-अब्॒त्था के' मेंद जितना, 
नहों है । संप्तार और मोक्ष की त्रैकलिंक अवस्था मिलकर प्रत्येक भाव्म[ . 
वर्तमान में एकरूप अखणड शक्ति से परिपूर्ण है । सम्पूणे वस्तुत्वमाव , 
की परमा्दृष्टि में संसार ओर मोक्ष-पर्याय का भेद नहीं है । मात 
ज्ञायकल्वमात्र (पारिणामिक्र भाव, निर्मल स्वभावभाव) उप्त श्रद्धा की . 
अखण्ड विषय है, निश्चय ध्येय है | ह 
शुद्दनय से नवतत्व के विकल्प को गोण करके ज्ञायक ख्भावभातर . 
से एकाग्र होने पर नव भेद नहीं होते, पानी के एकांत शीतलखभाव , 
को देखने पर अग्नि के निमित्त से होने वाली उप्ण अच्रस्था नहीं है 
इसप्रकार मात्र पारिणामिक ज्ञायकलमात्रको निरपेक्ष शुवद्ष्टि से देखने , 
पर नवप्रकार के भेद नहीं दिखाई देते । 
इस वात को समकना भले ही अति सूछरम मालूम हो किन्तु प्रभु! . 
यह तेरी बात है | तुझे झपना नित्यस्वमाव कठिन मालूम होता हैं, , 
ओर वह समक में नहीं आसकता ऐसा न मान; तेरी महिमा की क्या, 
वात कही जाये !' सर्वज्ञ बीतराग की वाणी में भी तू भल्लमाति नहीं 
आसका | कहां भी है किः-- 
| जो पद दीखा सर्वज्ञों के ज्ञान में, 
कह न सके उसको भी श्री भगवान हैं; 
उस स्वरूप को वाणी अन्य तो क्‍या कहे ! 
अनुभव-गोचर मात्र रहा वह ज्ञान है। 
(अ्पूष भवसर ) 
[यह छुझवप्तर की-पूर पुरुषाथे की भावना है]... 
आत्मखरूप ज्ञान में परिपूर्ण आता है, वाणी में पूरा. नहीं भाता, .. 
यह कहकर तेरी अपूर्व महिमा का वर्णन किया है |. (यथपि तीयेकर 
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की' वाणी द्वारा प्म्पूणे भाव समझ में झाते हैं) जो कोई तेरी महिमा 
गाता है उप्तका विकल्प-वार्णा में युक्त होना रुक जाता है, इसलिये 
यह क्ठा है कि-उसे वाणी में नहीं गा सकते । घनुभव से पूरे ख- 
भाव जैम्ा दै वैत्ा ही परोक्ष ज्ञान से माना जासकता है । हे प्रमु ! 
तू ऐसा प्रिकाल परिपूें भगधान झात्मा है कि-सर्वज्ष की वाणी में भी 
तेरी महिमा पूर्णतया नहीं भाती, तथापि तू निमित्ताधीन' वाह्मदृष्टि से 
भपनी महिमा की भूलकर पुण्य-पाप में रुककर दूसरे की भाधीनता 
में सुख मानकर चौरासी के परिभ्रमण में अनन्त दुख पारहा है। 
यदि उप्त दुःख की वात ज्ञानी के निकट जाकर छुने तो भत्र का 
दुःख माल्रम हो बिल्चु द्‌ तो विपरीतता में ही छुमठ बना फिर रहा है। 

यह झ्ज्ञानी जीव वर्तमान पुण्य से प्राप्त अनुकूलता में ही वेट 
जाता दै-उर्मी में तन्‍्मय्र रहता है, मानों यह शरीर सदा स्थिर रदेगा। 
यदि किसी को केन्सर नामऋ पत्ताध्य रोग होजाता है भयवा किसी का 
हार्टफैल दोजाये तो बंद समझता दे कि यह तो शअमुक्र व्यक्ति को हा 
है, मुझे थोड़े ही द्वोना है। इसप्रकार मृढ़ता में निःशक होकर सुख 
मानता है। घर में लड़के 'पिताजी-पिताजी” कहकर पुकारते हैं. भोर 
सभी प्रनुकूल दिखाई देते हैं किन्तु वह यह नहीं प्मकता कि वे सब 
यह मोह की चेश-राग को लेकर कहते हैं । भौर इसीलिये वह मानता 
ह कि हमारे लड़के स्वार्यीं नहीं हैं, स्री, पुत्रादि बहुत भले हैं। किन्तु 
वह यह नहीं प्ममता क्रि परे ! वे किसी के लिये विनयवान नहीं दें, 
किन्तु अपने राग में जिन्हें जो घनुकूल लगता है पे उसी के गीत 
गाते हैं 

जो वर्तमान प्रव॒स्था में ी सर्वश्न॒मानते हैं वे भीतर ही भीतर 
प्रतिष्ण स्रमाव की मूढ़ता से झापना 'भाव-मरण कर रहे हैं, वे उत्त 
ओोर दृष्टि ही नहीं डालते । द्वे भाई ! यह प्ब यों ही पड़े रहेंगे भोर 
तू अकेला ही' जायेगा, झयवा समस्त संयोग तुके छोड़कर चले जायेंगे, 
इसलिये एकबार शान्तचित्त से झपनी महिमा को छुन। बाहर की ममता 
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के सब फल थोथे हैं। जैसे धुएँ को पकड़कर उप्तते कोई महल नहीं 
बनाया जासकता उसीप्रकार पख॒स्तु में तेरी कोई सफलता नहीं होप्कर्ती, 
ओर परवत्तु से सुख नहीं मिल सकता; इस्रप्रकार विचार करके सत्य का 
निर्येय कर | एकबार प्रसत्न-चित्त से अपने पवित्र मोद्-स्वभाव की वाद 
छुनकर उसे स्वीकार कर, उससे क्रमशः शआात्मत्लमाव की सम्पूर्ण पर्याय 
प्रगट द्दोजायेगी । 


यथार्थ स्वभाव को सुनकर अन्तरंग से स्वीकार करके जो अशतः 
यथाथे की रुचि में जा खड़ा होता है, वह फिर चापिप्त नहीं होता। 
पहले वह वादह्य-पदाथों की रुचि में रागपूर्चक वारंबार एकाग्रता करता 
था, ओर अब्र वही भीतर ही भीतर अपूर्तव रुचिमाव से गुण के साथ 
एकाग्रता को रठता रहता है। जो एकबार म्रतृँम्तमागम करके त्वभाव को 
रुचि से जाम्रत होजाता है ओर उस रुचि में इद्वतापूर्वक्त जा खड़ा 
होता है, वह सत्र ओर से अविरोधी परमार्य को प्राप्त कर लेता है; 
क्योंकि स्वभाव तो विकार का माशक है, रक्तक नहीं। इस खवतैत्र स्वमात 
के लिये मन, वाणी, शरीर अथवा विकल्प की सहायता नहीं होती | 
स््रमाव के लिये किप्ती वाह्य प्ताथन की आवश्यक्रता नहीं होती ! 


इ सप्रकार सम्यकुदशन होने से पू्र एक मात्र , निरावलम्बी स्वभाव की 
कृति होनी चाहिये । 


जो आत्मा के पूण हितरूप स्त्रभाव को ययायतया सममकता दै 
ओर मानता है वही सजन है | जो रागन्वेष होता है सो स्वरमाव की 
अपेक्षा से असत्‌ है, चिरस्थायी नहीं है। स्रमाव के लक्ष्य से राग- 
द्वेब को दाण भर में बदलकर पवित्र भाव किया जासकता है, क्योंकि 
आत्मा में राग-द्वेष का नाशक स्वभाव प्रतिम्मय विद्यमान है.] यदि 
उसीको माने, जाने ओर उसमें स्थिर होजाये तो राग न तो ख्वमाव 
में था ओर न नया होसकता है | स्वमाव की शक्ति. में जितना स्थिर 
हुआ जाये उतना ही नवीन राग. उत्पन्न नहीं होता | 
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प्रश्न:--पुण्य तो प्ताथी है, उसके बिना भात्मा अकेला क्या 
करेगा ? ह कु हि 

उत्तर:--पुण्य का निषेध करके स्त्रभात्र में जो सम्पूणे शक्ति है उसकी 
रुचि के बल से जीव भकेला ही पहले से मोक्षमाग का प्रारम्भ करता 
. है | बाह्य दष्डांत को लें तो-यदि चलनेवाला अपने पदों से चले तो 
साथी (मांगे दर्शक) निमित्त कहलाता है, किन्तु यहाँ अन्तरंग अरूपी 
मार्ग में किसीका अ्वलम्धन नहीं है. | श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र में 
त्रिकाल में भी कोई बाह्य सावन नहीं है | अपनी शक्ति में वेसी तत्परता 
हो तो वहूँ। तदनुकूल संयोग अपने ञराप उपस्थित होते हैं । भात्मा 
ऐसा पराघीन नहीं दे कि उप्तके लिये निमित्त की प्रतीक्षा करनी पढ़े । 


प्रश्न:---जब उपदेश सुने तभी तो ज्ञान होगा ? 


उत्तर:--उपदेश छुनने से ज्ञान नहीं होता; यदि ऐपा होता हो 
तो सभी श्रोताओं को एक सता ज्ञान होना, चाहिये, किन्तु ऐपा नहीं 
होता; लेकिन जिपमें जितनी योग्यता है वह स्वयं उतना समता है; 
उसमें निमित्त से ज्ञान होने की वात नहीं है | कोई चाहे जितना 
समफाये, किन्तु स्ये सत्य को समककर स्वयं ही निशय करना चाहिये। 


नवतत्व में विकारी भवस्था के भेद को दूर करके (गौण करके) 
भखणड, भुव, ज्ञायकस्वमाव को भूतार्थ दृष्टि से देखने पर एक जीव 
ही प्रकाशमान है । इप्तप्रकार अन्तरंगः लक्ष्य की एकामग्रदृष्टि से देखें. 
तो ज्ञायक भाव्र जीवर है, और जीव के विकार का भेद अजीब है। 'मैं 
'जीब हूँ! इसप्रकार मन के योग से जो विकल्प द्वोता है उसे यहाँ जीव- 
तत्न कहा है । जैंसे जंबतक राजपुत्र राज्यासंन पर नहीं बैठ तबतक 
वह ऐसा विकल्प करता है कि-में राजा होने वाला हूँ, किन्तु जब 
राज्यासनारुढ़ होजाता दे, और उस्ती की श्ाज्ञा चलती ह्टै तब तत्सम्बनन्धी 
। . ब्रिकल्प नहीं रहता; इसीप्रकार मैं पर से मित्र झात्मा हैं, भजीब नहीं 
हैं ऐसे विकल्प से एकरूप परमाथे की श्रद्धा के लिये नवतत्व का 


डे 
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विचार करता है, प्रश्चात्‌ जब यधथाये-झअनुभवयुक्त प्रतीति होजाती है 
तब वहँ। नवतत्व के विकल्प गोण हो जाने पर झपने को स्वविषयरूप 
झखएड मानता है, उसे प्रम्यकृदशन कहते हैं । द्रव्य के निश्चय के 
कारण से खमाव 'में निःशेक होने के बाद श्रद्धा सम्बन्धी विकल्प नहीं 
उठते । यदि पुरुषाथ की अशक्ति के कारण राग को जल्दी दूर न 
कर सके तो नवतत्व के विशेष ज्ञान की निमेलता का विचार करता 
है, किन्तु वह राग को करने योग्य (उपादेय) नहीं मानता । वह 
विकारनाशक स्वभाव की प्रतीति के बल से राग को दूर करता है। 


सम्यकदशन झात्मा में अनेत केवलज्ञान को अग़ट करने क्री 
पीढ़ी का आरम्म है । में शूणे भरागी हूँ इसप्रकार स्वमाव -की “अखणड 
इृष्टि होने पर भी अस्थिरता से पुण्य-पाप की वृत्ति उत्पन्न .हो तो 
उसका यह निषेध है । पर में भष्छा घुरा मानकर उसमें लग जाने 


का मेरा स्वभाव नहीं हैं; कितु 'लगातार एकरूप जानना मेरा ज्ञायक 
स्वभाव है । । 


आत्मा -में पुण्य-पाप के विकल्प भरे हुए नहीं हैं.। जैसे दर्पण की 
स्वच्छता में अरम्नि, बरफ, विष्ठा, खवण और पुष्प इत्यादि जो-भी सम्मुख 
हों वे सब दिखाई देते हैं तथापि उनसे दर्पण को कुछ नहीं द्वोता, 
इसीप्रकार झात्मा पर-सेंयोग से मित्र है, भावतः दूर 'है, इसलिये पर्वत 
'चह्दि 'जितरूप में दिखाई दे किन्तु वह आत्मा में दोष उत्पन्न करने में 
समथे नहीं है। ज्ञायक + स्वभाव किसी भी प्तयोग में, चाहे जैंसे चोतर 
या काल में रुकने वाला नहीं है, क्योंकि आत्मा पररूप नहीं है भोर 
पर, भात्मरूप नहीं है। एकेरूप 'निमल स्वभाव की श्रद्धा की “प्रतीति 
के द्वारा स्माव के आश्रय से निमेलमाव प्रगट होता है। नवतत्त के 
शुभराग से अनेक प्रकार के राग के भेद प्रगठ होते हैं जोकि भअन्तरंग 
में सहायक नहीं हैं। बाह्मद॑ष्टि से देखने पर पर-निमित्त के भेद दिखाई 


# निरपेचा, -अखयड, पारिणामिकभांव । 
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देते हैं; झन्तरंग द्रष्टि में भेद, क्ायकस्वरूप मात्र भात्मा दिखाई देता 
है । कर्माधीन ऐने वाली भ्रवस्था के जो भेद होते हैं उनकी पपेक्ता से 
रहित जिकाल एकरूप मुत्र-स्पायी एक ज्ञायक भाव को ही भात्मा 
बड़ा है 


तू मंदा एकरूप जाता है। जानता की जिप्रका स्वभाव है यह 
किसे ने जानेगा * और जित्फा जानना ही 'स्वमाव है उसे पर में न्मच्छा 
बुरा मानकर रुक जाने वाला रागवान कैसे माना जाप्तकता है ? दो! 
मैं तो जञायकर, पूरे कृतकृय, सिद्ध परमात्मा के समान ही हैं । अवस्था 
में नि्मित्ताधीन विकार का भेद अमूताये है, स्थायी नहीं है, इसलिये 
उप्में मेरा सामित्र नहीं है । 

धान प्रगन समाधान स्वरूप है | जैसे-बीतरागी, केवलज्ञानी परमात्मा 
एक-एक प्रमय में लोका-लोक को परिपूण ज्ञान से जानने :वाज़े हैं, 
चैप्ता ही में हूँ; इप्तप्रकार जिसे पूर्गान्‍खतंत्र ख्माव की महिमा की 
ग्रतीति द्योजाती है उपके अतरंग से परे सांसारिक 'मल दूर होजाते 
है । उसे देद्वादिक किसी भी संयोग में अहत्ता नहीं दिखाई देती ॥ 
'जिम्तन निमित्ताधीन-दृष्टि का परित्याग कर दिया दे, उसने संपतार “का 
ही परित्याग -दर दिया है, भार पूगेखतंत्र-मोद्द स्वमाव “को 'प्रहण कर 
लिया दे | 


पुय्य-पाप के मेद्र मात्र प्रात्मा के नहीं होते इसलिये अवस्था के 
विकार में भजीय देतु है; पर्थात्‌ जीव में कमें-नि्ित्तक_ शुभाशुभभाव 
मवतस्व के विकल्परूपसे हैं। भ्रोर फिर पुण्य-पाप, आख़त्र, संबर, निजरा, 
चंच भौर मोक्ष जिप्के लक्षण हैं ऐसे तो केवल जीत्र के 'विकार हैं । 


पर निर्मित के भेद से रद्दित भ्रात्मस्थभाव को देखने पर आत्मा 
ज्ञायक एकरूप है, उप्तमें प्रव॒स्था प्रर लब्य करके पर निमित्त में युक्त 
द्ोकर नवतत्य का विचार कोर तो राग .द्वोता है, में इसप्रकार सेवर 
कर सकता हूँ, मोक्ष को प्राप्त करूँ, ऐसे विचार में -लगकर जो मनके 
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राग में अ्रठक ' रहा है सो वह (पअ्ठकने के रूप में) सत्याथ है । 
एकरूप ज्ञायक-स्वभाव नो प्रकार के राग के भेद से रहित है, ऐसे 
निरावलम्बी अखण्ड स्वभाव पर एकाग्रता करने पर निर्मल पर्याय की 
उत्पत्ति और विकार का सहज नाश होता है | शकेली पर्याय पर लक्ष्य 
देने से राग की उत्पत्ति होती है, निमेलता प्रगट नहीं होती, खमाव 
का लक्ष्य नहीं होता । अवस्थादृष्टि वह राग दृष्टि है, व्यवह्ारदृप्टि 
है । मैं वर्तमान में त्रिकाल स्थायी पूर्ण ज्ञायक हूँ, जितनी निमल अबस्था प्रगट 
होगी वह मुझसे अलग प्रगठ होने वाली नहीं है । मोक्षदशा, भनेत- 
ज्ञानानंद, अनन्त. झात्मत्रल इत्यादि संपूरं शक्ति प्रतिम्तरमग्न वर्तमानरूप 
में आत्मा में भरी हुईं हैं । ऐसे पूरी ,अखण्ड ख॒भाव पर लक्ष्य देने 
पर विकल्प छूठ जाता है । 


श्रद्धा का विषय भात्मा का सम्पूण. त्रिकाल पूणे स्वभाव है। संप्तार 
ओर मोद्षः अवस्था है-। उस अवस्था तथा मोक्षमागे की अवस्था के भेद 
का लक्ष्य श्रद्धा के विषय. में नहीं है। जैसे सामान्य खरे को लेने 
वाला सोने की कारीगरी की अलग कीमत नहीं- देता, ' यथ्यपि सोने में 
वतेमान सारी कारीगरी की योग्यतारूप शक्ति है उसे वह स्वरंरूप में 
अभिन्न अनुभव करता है; इसीप्रकार भात्मा एकरूप त्रिकाल, पूर्ण शक्ति 
से अखण्ड है, उसे मानने वाला किसी अवस्था के भेद को प्ृथऋू- 
खण्डरूप में ग्रहण नहीं करता | केवलज्ञानादिरूप समस्त शक्तियां वरतेमान 
द्रव्य में भरी हुई हैं; उस अखणइ ज्ञायकल्रभाव के बल से निमेल अवस्था 
घहज प्रगठ होती है, किन्तु यदि भेद पर लक्ष्य रखकर नवतत््व के 
, विकल्प में लग जाय तो खमात्र का लक्ष्य नहीं होता, निमेल आनन्द- 
शांति प्रगट नहीं होती; इसलिये भेद को गोण करके नवत्व के भेद से 
_किचित्‌ छूटकर, स्वभाव जोकि 'एकरूप है उप्त पर एकाग्रता का भार 
' देने पर एक साथ 'निमलता की उत्पत्ति, और विकार का नाश होता है, 
तथा क्रमशः पूर्ण निमेल मोक्ष पर्याय सहज ही प्रगठ 'होजाती है| भवि- 
' कारी 'एकाकार पारिणामिक ज्ञायक स्वभाव की ऐसी “महिमा है। निर्मल 
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शक्ति का वल द्रव्य में से स्वरूप स्थिरता के रूप में आता है। वह 
निमल-निरादुल शांति, सुख ओर आनन्द अपना स्वाद है। 


सम्यसार का अयथे है असंयोगी, अविकारी, शुद्ध, भात्मा का स्वभाव | 
सर्वत्ञ भगवान ने साज्षात्‌ ज्ञान से प्रत्येक जड़-चेतन वस्तु की खतंत्रता 
को देखा है। कर्म के निमित्त से भात्मा में बिकारी भवत्था होती है, 
वह छोणिक विकार का नाशक अ्रकालिक स्वभाव प्रत्येक भात्मा में है। 
उसकी प्राप्ति कैसे करनी चाहिये, यह चतानेवाली वाणी सर्वक्ष के 
मुख-कमल से निकलती है, जिसे संतपुरुष भेलते हैं। आउ्मानुभव से 
उप्त परम सत्य को पंचाकर जगत के परम उपकार के लिये संतपुरुषों ने 
पत्मागम शा्त्रों की रचना की है, उनमें से यह सम्रदस्तार ग्रन्थ सर्वोत्कृष् 
है। एक-एक गाया में त्रिकाल के सर्वज्ञ-छ&य के रहस्य भेरे हुए हैं। 
इसे जो समता है व निहाल होजाता है । 


जो वस्तु होती है वह नित्य स्वयंप्तिद्द होती है, किसी के आधीन 
नहीं होती, आत्मा, जड़ इत्यादि पदार्थ त्रिकाल स्वयेसिद्द हैं । जैसे 
कोई अग्नि को गरम न माने तो उससे उसका स्वभाव नहीं बदल 
जाता, इस्री्रकार जड़ चेतन पदार्थ त्रिकाल भिन्न हैं; किसी के कार्य 
कारणरूप नहीं हैं, तथापि यदि ऐसा न माने तो स्वभाव बदल नहीं 
जाता | अपने पृथक को भूलकर, निमित्ताधीन दृष्टि से देखनेवाले 
ने जिम्तकों देखा उप्तीको अपना मान लिया। जो शरीर इन्द्रियादिक हैं सो में 
हूँ, में कर्ता हूँ, में रागी “हैँ, में इंधी हूँ, और में पर का छुछल कर 
सकता हैँ; इसप्रकारं मानता हैं, किन्तु अनन्तकाल में " एकछ्ण भर 
को भी यह नहीं माना कि में थक नित्य-ज्ञायक हूं । 


निममित्तावचीन दृष्टि को छोड़कर स्वाधीन ख़समाव को एक्रूप 
इृष्टि से देखने पर जीव ज्ञायकमाव है; -वह ,मान्न - जाननेवाला 
दी नहीं हे . किन्तु अनंत सत्व-खरूप .भनन्‍्य श्रनत्त गुर्णो से परि- 
पूर्ण है; उसकी वर्तमान अ्रवस्था में पुण्य-पाप के विकार का निमित्त- 
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कारण अजीब है | (यहा यह ञअथ नहीं लेना चाहिये कि जीव को 
जड़ पदार्थ विकार कराते हैं) अपने को भूलकर निमित्त को शअपने में 
गुण-दोष-दाता मानकर आता स्वयं ही विकारी अब्रस्था करता है, तब 
परवस्तु की उपस्थिति निमित्त कहलाती है । उपके दो पहलू हैं। 
[१] नवग्रकार के विक्रश्परूप से विक्कारी भाव निम्तका लक्षण है, वह 
तो जीव्र की शअ्रवस्‍्था है | यदि विक्रारी होने की योग्यता जीव में स्वये 
न हो तो नई नहीं होसकती, किन्तु वह एक-एक समय की अवस्था 
जितनी ही होती है इसलिये नित्य स्वभाव के लक्ष्य से छ्लोणभर में 
निमलरूप में बदल सकती है [२] जीव की विकारी अवस्था के नव- 
भेदों में निमित्तकारण जड़ कर्म है । 

विकार त्रिकालीस्भाव में से नहीं झाता, किन्तु निमित्ताधीन 
दृष्टि से नया होता है | जब शक्षात्मा पुग्य-पाप के राग में भटक 
जाता है तब गुण का विक्रास्त रुक जाता है, वह भावबंधन दै। जहेँ। 
निन्‍्दा और प्रशेसा को सुनने के लिये रुक कि-वहँ। दूसरा विचार 
करने की भ्रात्मा की शक्ति हीन होजाती है। पंचेन्द्रियों के विषयों की भोर 
अच्छे-चुरे की रुचि करके राग में जो रुकना होता है, सो वही परमाये 
से भावबंधन है । रे 

यहँ। सात अथवा नवतत्त के शुभाशुभ विकल्प को जीव के विकार 
का लक्षण कहना है | दया, दान, सेवा, ओर भक्ति के शुभभाव जीव 
लय परलक्ष्य से करता है, तप होते हैं । उसके निमित्त से पुण्य के 
जो रजकश प्रारव्धरूप में ब्रेवते हैं सो अजीवतत्व है | एक ओर 
विकारी सात तत्व के रूप में जड़-अजीबव वस्तु है और दूसरी ओर 
जीव की विकरारी अवस्था सात प्रकार के विकल्परूप से है | उप 
विकार के दो-दो भेद एकरूप स्रभाव में नहीं हैं; उस' भेद के लक्ष्य 
से निमल श्रद्धा प्रगट नहीं होती । 
.. अपने में प्रतिक्षण क्या होरहा है इसका विचार तक जीव नहीं 
करते, घर की खिड़कियों, दरवाजों भोर जीने की सीढ़ियों का बराबर 
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ध्यान: रखता है कि वे कितनी हैं ओर कैसी हैं, किन्तु मगदान-भात्मा 
के शांधवत्‌ घर में क्या निधान है, भोर में उनका कैसा क्या उपयोग 
करता हूँ, इसकी कोई खबर नहों रखता । यहूँ। कोई कह सकता है कि 
यह चर्चा तो बहुत बारीक है, जो कि मेरी' समम में नहीं भाती, कितु 
यदि बाहर की कोई सूच्मातिसूछम प्रवृत्ति बताई जाये तो कट प्मझ में 
आलजाती है। भरे भाई! यह तो ऐसी बात हुईं कि।-- 


घर में नहीं है चून चने का, ठाकुर वीं करावें। 
मुझ दुखनी को लैंहगा नाहा, कुतिये शल सिलावें ॥ 


हेरे अपने स्वाधीन गुण की निरन्तर हत्या होती है, तेरे भविवेक से 

तेरी उम्त्त शक्तियाँ हीन होरही हैं; इससे -तेरा स्वभाव- प्रगठ नहीं हो 
सकता, किन्तु विक्रारी पर्याय ही प्रगट होती है। तू अपने स्वभाव को 
लुठ रहा दे। इम्रप्रकार भाव्मा में सुख का अकाल करके में किसी का 
भला कर सकँगा, ऐसी जो मान्यता वना रखी.दै सो अनादिकालीन 
महा भरज्ञान है। जो पुण्य के संयोग में छुख मानता दै सो भी मात्र 

भ्राकुलता के दुःख में सुख की कल्पना कर रहा है। जैसे मूंढे बालक 
विष्टा को चांठता दे उसीप्रकार वाल जोब खभात्र की शांति को भूलकर 
पुण्य-पाप की आकुलता को अपना मानकर 'उप्तका' स्वाद लेतें हैं। औरें 
वें ऐसी व्यय की डींग मारते' रहते हैं' कि-हम नीतिवान हैं, हम परोप- 
कारी हैं, किन्तु रे भाई ! जरा ठहर ओर विचार' कर कि-त कोन हैं, 
तेरी क्या स्वरूप है; क्या नहीं दे, त्‌' क्या कर प्कता' है, क्या नहीं कर 
सकता, यह सत्र निशय कर, अन्यथा चोौरासी के चक्कर में 'परिश्षमण 
करने का पार' नहीं आयेगा । अज्ञान वह कोई बचाव नंहीं है | जैसे शराबी 
मनुष्य शराब पीकर उप्तमें आनन्द मानता है इसीप्रंकार भज्ञानी- जीव 
अपने को पझज्ञानभाव में सुखी: मानता है, वेः दानों-- सम्तान हैं। 
'यह ,जीव अनंतकाल से चोरासीः के अवतार में भनंतवार....भपार. दुःख 
'मोगकर, भाया। हैं; उन्हें "यह .भूल गया है ।- यदि खर्य हो-निजको 
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अपनी दया प्राये तो इस भव का अन्त हो । अन्तरंग में जो निरा- 
कुल भानंद है उसे भूलकर यद्द जीव बाहर की पाकुलता के दुःख को 
ही सुख मान रहा है । 


जो यह कहते हैं कि में लोगों का सुधारकर दूँगा, वे भूठे हर 
झपने राग के लिये कोई शुभभाव करे तो उसका निषेध नहीं है, किन्तु 
जो उसमें यह मानता है कि मैं दूसरे का कुछ करता हूँ ओर दूसरे 
के लिये करता हूँ, सो मह्य मृढ़ता है ।( जगत में सवत्र काटे बहुत हैं, 
किन्तु तू उन प्रब की चिन्ता क्यों करता है ! यदि तू केवल अपने 
पैरों में जूते पहिन ले तो बहुत है |) तेरे द्वारा दूसरे का समाधान 
नहीं होस्केगा । जब तुझे भूख लगती है, तब दुनिया भर को भूलकर 
अकेला खा लेता है | ऐसा कोई परोपकारी दिखाई नहीं देता कि जो 
ऐसा निश्चय करे कि जब गौव के सब लोग खा चुकेगें तब में खाऊँगा, 
क्योंकि ऐसा द्टो नहीं सकता | 


कहत कबीरा सुन मेरे मुनियाँ । 
आप मेरे सब डूब गईं दुनियाँ ॥ 
स्वये प्मक्त लिया कि में पर से मिन्न हूँ, दूसरे के साथ त्रिक्राल में 
भी मेरा सम्बन्ध नहीं है, पर का कर्तत्त भोक्‍तृत्व नहीं है; इसप्रकार 
अपने स्वतंत्र स्वभाव का निरयेय होने के बाद, जगत माने या न माने 
लम्त पर अपनी मान्यता अवलम्बित नहीं है । अपने परमाथे एकरूप 
स्वभाव को भूलकर पुण्य-पाप की विकारी अवस्था मेरी है, इसप्रकार 
पर में नव प्रकार के विकल्पों से एकता मानकर उसके फल में खण्ड 
खण्ड भाव से राग में जीव अटठक जाता है, यह बात (अठकने की 
अपेक्ता से) सच है ! ह 
' अ्रश्न:--आत्मा के साथ कमे का संयोग क्ल्॒ से हुआ हैं ! 


' उत्तर--कम का संयोग अनादि काल से है, किन्तु .वह एक-एक 
समय को जेकर वर्तमान अवस्था से है | जहैँ। तक विकारी भाव को 
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दूर नहीं करेगा तब्र तक वह वैसा ह्वी वना रहेगा । वर्तमान में किसी 
भी जीव के पाप्त चनादिकाल के कर्म नहीं हैं। हैँ। प्रवाहरूप से 
भ्रनादि हैं | जीव पर से वंधा हुआ नहीं किन्तु पर से मित्र है, तथापि 
अ्रज्ञानग भाव से पर को शअपता मानकर परोन्मुखरूप-राग में श्रनादि 
काल से झनेक अवस्थाओं में यह जीव भटक रहा है | 


जैसे कनक पाषाण में सोना, ओर तिल में तेल तथा खली एक 
पाय ही द्वोती है; तथापि स्वभावत: भिन्‍न हैं इसलिये उन्हें घलग किया 
जासकता है; इसरीप्रकार जीव श्रोर कर्म का एक साथ एक क्षेत्र की 
अपेक्ता से अनादिकालीन संयोगसम्बन्ध है, किन्तु दोनों भिन्न वस्तु 
हैं इसलिये थे झलग होसकती हैं । 


कोई कहता है क्रि हम तो आपकी वात को तथ सच माने जब 
कि हम उसे छुनते ही तत्काल सत्र प्रमक लें; किन्तु भाई ! पाठशाला 
में जब्र पढ़ना प्रारम्भ किया जाता है, तब क्या पत्र छुछ उसी प्तमय 
समझ में भाजाता है? और व्यापार सीखने के लिये कई वे तक 
भ्रम्यास करता दै क्यों" कि उसमें उमंग है; श्रौर क्या यह मुफ्त की 
चीज्ञ है, जो छुनते ही तत्काल मन में प्तमा जाये । यद्ट तो ऐसी 
अ्रपूर्व वात दे जिम्रसे जन्म-मरण दुर द्योप्तकता है, इसलिये यह खूब परि- 
चय करने पर सम में भासकती है । 


जो यह कहता है कि श्राप तो दिन रात पझात्मा ही भात्मा की 
बातें किया करते हैं, आप कमी कोई ऐसी बात तो कहते ही नहीं 
कि जिसमें किसी का भला कर सकें; तो वह यधायतया य्टी निश्चय 
नहीं कर, पाया कि दूसरे के लिये वह कितना उपकारी है ।. 


प्रश्न:--जो दिखाई नहीं देता उसकी मद्दिमा गाई जाती है, भोर 
जो दिगाई देता है, उप्तके सम्बन्ध में आप कहते हैं. कि-इसे. तू नहीं 


कर सकेगा, इसका क्‍या कारण है! 
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'उत्तर:--भात्मा . भ्रूपी है, ज्ञातास्वरूप दे वह किप्ती भनन्‍य,वल्तु 
"का. कुछ. करने- के लिये. समये नहीं हे, जो दिखाई देता. है वह जह 
की खततंत्र क्रिया है। जीव तो राग-द्वेप शोर भज्ञान कर प्कता है, 
झपवा. राग-द्वेष और भज्ञान को दूर करके ज्ञान और शांति कर कता 
है। तू कष्ठता है कि भात्मा दिखाई नहीं देता, किल्तु यह तो बता कि 
यह किंसने निश्चय किया कि-भाव्मा दिखाई नहीं देता ! देद भपका 
जड़ इन्द्रियों को' तो खबर होती. नहीं तब उन प्रत्र को जानने वाला 
कौन है! सच्चे' मूठे का निश्चय करने वाला शरीर नहीं द्ोप्कता । 
इसलिये शरीर से भिन्‍न- भात्मा है, यह पहले स्वीकार कर लेने पर यह 
जानना चाहिये कि-उप्तका क्या खरूप है, ठस्तके क्या गुण हैं, वह 
किस अवस्था में है, भौर मिन्‍न दे तो किप्से भिन्‍न है। समकने को 
इप्त पद्धति से यथाथे को समफा जासकता दे। यदि. छुनकर मनन ने 
करे तो क्या लाभ होपकता है ! 


अपूर्व परम तत्व की बात कान में पड़ना भी दुलम है, इशलिपे 
उसके विचार में, सतस्रमागम में, भधिक समय लगाना चाहिये। भीतर 
से भवधारण करने का खेद होना चाहिये कि-परे रे ! मैंने कभी भपनी 
चिता नहीं की । यदि घन्तरंग में अपनी दया खाये तो यह जाना 
-' जासकता हे कि पर दया क्या है। झपने को पर का कर्ता मानना, 
अथवा पुण्य-पाप के विकाररूप मानना दी सबसे बढ़ी स्व॒द्दिता है। भाने 
स्वभाव को पर से भिन्‍न त्रिकाल स्वाधीन जानकर, अपने को राग-रेप 
ओर भज्ञान से बचाना; घर्थात्‌ एकरूप ज्ञान भाव से अपनी संभाल 
करना सो सच्ची भहिसा है । 

जिक्ष भावसे जन्म-मरण दूर होता है उप्चकी बात यहँँ। कही जाती 
है। धर्म के नाम लोकिक बातें करनेवाले तो इ्त जमत में बहूत. 
' हैं। काम, भोग, और बंध की. कथा घर-घर सुनने को मिलती हैं। 
'आत्मा- पर: का कर्ता है, उपाधिवाला है, इत्यादि बातें मी जहाँ।-तहं 
सुनने मिलती किन्तु यहँ। तो- नवतत्व- की पहिचान . कराकर - भोर 
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“फिर उस भेद को तोड़कर भगेद स्वभाव में जाने की बात कही है । 
वर्तेमान सेयोगाघीन झवस्था को गौण करके,.नवतत्व के भेदरूप मन 
के योग से जरा हटकर,  सवेकाल में असखलित एक जीव ऋब्य में 
स्वभाव के प्रमीप जाकर एकाग्र अनुभव करने पर नव प्रकार के छषग्िक 
भंग अमूताये हैं-अमत्याथ हैं । वे त्रिकाल स्थायी नहीं हैं | त्रिकाल 
स्थायी. तो खये है| यह सम्यकृदशन की, पहली से पहली बात है । 
झनादिकालीन विपरीत मान्यता का नाश करके परिपूएें स्वभाव को 
देखनेवाली शुद्ध दृष्टि का अनुभव होने पर दुःख का नाशक और छुख 
- का उत्पादक पवित्र भात्मधम प्रगठ होता है । 


नवप्रकार के विचार में खण्ड-खण्डरूपं से रुक कर सत्‌ समागम से 
पहले मन से यथार्थ निशय करना होताः है; किन्तु उस्त भेद में लगे न 
रहकर नक्ष्तत्व के विचार से जरा पीछे हटकर; निर्विकल्प एकरूप संपूर्ण 
ध्रुव स्वभाव के लक्ष्य में स्थिर होकर, एकत्व- का. अनुभव करने पर एक 
में अनेक प्रकार के ' भेद दिखाई नहीं देते | क्णिक शुभ-भथधुभ 
: विकल्प -शरुवः स्वभाव में स्थान नहीं पाते | इसलिये इन नवतत्तवों में 
भूतार्थनय से एक जीव ही ग्रकाशमान है । इसप्रकार वह एकरूप से 
, प्रकाशित करता हुमा शुद्धनयरूप से भनुभव किया जाता है। और 
जो वह . धनुभूति है तो भात्मस्याति (झात्मा की 'पहिंचान) ही है; 
और .जो झाव्मख्याति है सो सम्यक्ृदशन ही है| भात्मा की पूरे छुख- 
रूप दशा को प्रगठ, केरने का यह मूल है । ह 


यह सम्यकुदर्शन किसी सम्प्रदाय विशेष की वस्तु नहीं है, तथा ऐसी 
वस्तु भी नहीं है कि जिसे मात्र मन में, धारण कर लिया जाय। ग्रसु ! 
. - तेरी बस्तु तेरे .ही पास है जिसे. ज्ञानी, बतलाते- हैं ।. तेरी, महत्ता अनन्त 
सर्वज्ञ तीवकर प्रभु ने गाई है। जैत्त चक्रवर्ती शकोराः,लेकर, अथवा मिट्टी 
का भिक्षापात्र लेकर भीख मांगने निकल पढ़े, दूसरे का मुँह ताके, और 
: पराश्रय डूँढ़े, तो वह उसे शोमा नहीं देता, उसीम्रकार चु अपने उत्कृष्ट 
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ख्॒भाव को भूलकर दूसरे की भ्राशा करता है, दूसरे से सह्टायता चाहता 
है, तो वह तुमे शोभा नहीं देता। 


मेरा पूर्ण स्वभाव अविकारी धुत्र एकरूप है। ऐसे स्वभाव के बल 
से विकारी अत्रत्था के लक्ष्य को गोण करके, में निध्य एक्रबमात्री 
भूतार्थ हूँ, ऐसी यथार्थ पहिचान का स्वानुभव में आना, सो निःशेक 
आत्मानुभूति है। यही अपूर्य आत्म-मान्षातकार है। यही प्रात्मस्यातिरूप 
एकत्व की प्च्ची श्रद्धा है, वह अखगडसलक्ष्य से प्रगट होती है । 

इस्प्रकार यह सब कथन पूर्वापर दोष रहित दै। लोग भी कहते 
हैं कि-परिचय वहुत बड़ी वस्तु है । निमित्ताधीन दृष्टि से पुण्य-पाप के 
बाह्ममाव में अ्रट्ककर जीव अनेक प्रकार के खण्डों का पनुभव करता , 
था, निजलक्य को भूलकर पर को मानता, जानता श्र पर के राग में 
अटक रहा था; जब रुचि बदल गई तत्र वह एकरूप स्वभाव में आया 
ओर उससे वह अपने को मानता, जानता भौर उम्रभें त्थिर होता है। 
इसप्रकार जत्र आत्मा की पहिचान स्वयं करता है तब होती है । 


अश्त:---जब कि सब स्वयं अपने लिये करते हैं तो गुरु उपदेश 
किप्तलिये देते हैं? 


उत्तःः--वे दूसरों के लिये उपदेश नहीं देते किन्तु अपने को स्त्‌ 
. के प्रति रुचि है इसलिये वे भ्रपनी भनुफूलता के गीत गाते हैं। यह 
तो अपनी रुचि का' आमंत्रण है | अपनी रुचि की टृढ़ता को प्रगठ 
करते हुए, सत्य की स्थापना और अस्त्य का निषेध सहज ही हो जाता 
है। में किसी के लिये उपदेश करता हैँ यह मानना मिथ्या है। 
दूधरे लोग धर्म प्राप्त करें या न करें, इससे उपदेशक को लाभ या हानि 
नहीं होती, किन्तु प्रत्येक को अपने भाव की तारतम्यता के भनु- 
सार फल मिलता है । 


पु यह अपूर्व प्मझ की रीति कहलाती है । यह बाहरी बातें नहीं 
हैं। प्त्य जल्दी पकड़ में न आये, और सीधी बात के प्तममने में देर 
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लगे तो कोई हानि नहीं है, विल्तु अपनी कल्पना से उल्ठा कर बैठे 
तो अपने में चहुत बढ़ा विरोध बना रहेगा। सत्य को समझे बिना 
राग दूर नहीं हो पता । विपरीत ऋण से मृढ़ता विष चढ़ जायेगा। 

कोई बालक माता से कहे कि 'मुझे बहुत भूख लगी है, घर में 
जो बुछ हो मो मुझे दे दे । माता कहती दे कि घर में मात्र रोटी 
हैं लेकिन उप्त पर ॒विपले जानवर का पिप पड़ा हुआ मालूम होता 
है इसलिये वह खाने योग्य नहीं है; में एकराथ प्रण्ट में दूसरा भोजन 
तैयार करे देती हूँ; भथत्रा काकाजी के धर चला जा, उनके घर मिष्टान्न 
तैयार दहे। रहा है; किन्तु उपमें दो तीन घगटे की देर लगेगी, इतमे में 
छुछ मर नहीं जायेगा, पिन्‍्तु यदि यह बरिपली रो! खा लेगा तो जीवित 
नहीं रहेगा। इस्तीप्रकार सर्वत भगवान बहते हैं कि निर्दोष अ्रमृतमय 
उपदेश में से पित्र आत्मा के लिये सम्यऋदशन, ज्ञान, चारित्ररूपी 
मिप्ठाल तैयार है| रहा है, उसे स्ममकने का थये न रखे, उसे मैंहगा 
समकपर वाह्टर के पुण्य-पाप में घमम माने, तो उम्त त्रिपरीत मान्यता का 
चढ़ा इ्चा विष ऐपा फ-फदा ठंठगा कि पुण्य के शोथ को जलन 
का पार नहीं श्ायेगा; चौरासी के अबतार में कहीं भी घमे सुनने का 
प्ुयाग नहीं मिलेगा । इमलिये मर्बज्ञ बीतराग का कथन कया दे £ उसे 
पात्रता से, सत्ममागम से निवृत्ति पूर्वक सुनकर, अविकारी-आत्म स्व- 
मात्र के स्वीकार करना चाहद्दिये । 

भात्म-प्रतीति के होने के बाद, स्रमाव के बल से विशेष राग के 
दूर होने पर बीच में ध्रत संयम्र के शुभभाव सहज ही शाते हैं, शुभा- 
शुभ वृत्ति से छटकर अन्तरंग ध्यान में एकाम्र होते त्मय वाह्मइत्तिरूप 
विचार नहीं द्वाता। शुभाशुभ राग अविकारी स्रभाव से विरोधभाव है; 
उपसे त्रिकाल में भी प्म्यऋर्शन, ज्ञान; चारित्रि नहीं होसकता। पापभाव 
को छोड़ने के लिये पुण्यमाव दीक है-उत्तका निषेष नहीं है, किल्तु 
उससे द्वित मानना बहुत बड़ी भूल है, क्योंकि वहाँ भविकारी स्वभाव 
का विरोध होता द्वै। जिसे पूर्ता पर विरोध रहित स्वरूप की मतीति 
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नहीं है उसके सच्चे अत भोर साधुंता नहीं होसकती | कंपाय को सूक्षम 
कंरने से पुण्य॑त्रंध होता है; किन्तु भव-श्रमण कम नहीं होता। आचाय- 
देव कहते हैं कि यह सर्व कथन निर्दोप-निर्वाध है। वाह्मदष्टि बाला 
जीव निर्दोषत्व अथवा दोषत किप्तम निश्चय करेगा! 

जैसे एक ढाल की दो वाजू होती हैं, उनमें से जब एक वाजू 
देखने की मुख्यता होती है तव दूसरी लक्ष्य में गोण होजाती है; इसी- 
प्रकार एक झात्मा को कर्म के निमित्ताधीन,; विकारी क्षणिक्र' दृष्टि से 
देखें, तो एकरूप त्वभात्र से विरुद्ध अनेक प्रकार का रागमात्र है, उसे 
जानकर यह मेरा मूल स्वभाव नहीं है इम्नलिये उप्त ओर झादरमाव से 
देखना बन्द करना चाहिये धघर्थात्‌ उसके लक्ष्य को गौणकर देना चाहिये। 
यदि भनन्‍्तरंग इृष्टि से दूमरी शुद्ध पवित्रता की वाजू पर देखें तो भात्मा 
त्रिकाल एकरूप ज्ञायक है, प्रनंत झानंदस्वरूप हैं । 

भावार्था--शन नवतत्वों को जानने के बाद, एक में पनेक् - प्रक्तार 
को देखने वाली बाह्य दृष्टि को गौण करके शुद्ध नय से अखण्ड एक 
स्॒भाव की ओर उन्मुख होकर देखें तो जीव ही एक मात्र चैतन्य 
चमत्कार प्रकाशरुप में प्रगट होरहा है, इसके अतिरिक्त मिन्न-मिन्न नव- 
तत्वों के विकल्प कहीं कुछ दिखाई नहीं देते | इसप्रकार जहँँ। तक 
जीव को अपने ज्ञायक स्वभाव की जानकारी नहीं है, वहूँ। तक वह 
व्यवहार में मूढ़ दृष्टि वाला है क्योंकि वह भिन्न-भिन्न नव्त्तत्वों. को 
मानता है । 

शुद्धनर्य॑के द्वारा नत्रप्रेकार में से बाहर निकालकर भाव्मा को 
एकरूप मानत। सा सम्यक्ृत्व हैँ | नवतत्वों के विकल्प के भेद की श्रद्धा 

गोण करके अमभेद को स्वविषय करने वाले के निश्चय सम्पकर्देशन 
प्रगठ होता है | पहले नवतंत्वों के भेद जानना पड़ते हैं, कितु बंह गुण का 
कारण नहीं है, स्वभाव नहीं है | त्वमाव'तो त्रिंकाल एकरूंप शुद्ध ही 


है | वह विकोर का नाशंक, गुण का रक्षक और निर्मेलता का उत्पादक 
हैं; उसके बले से धर्म का प्रारंभ होता 
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श्रात्मा का संवभात्र निमित्ताधीनं होने वाले दोष भोर दुःखरूप अब- 
गुण दशा का नाश॒क है। विकार का नॉशक भुवत्रभाव घन्तरंग में 
पूर्ण शक़िरूप से भरा हुआ है, जोकि ख्य॑ भातमा है। अवगुणों को 
दूर करने से पूर्व, उन्हें दूर करते समय अथवा दूर करने के बाद स्वये 
तो एक ही प्रकार से अविकारी ज्ञानानन्दर स्वरूप है। जो स्वभाव नहीं 
है वह नया उत्पन् नहीं होता | बतेमान विकारी अब्स्था के समय भी 
विकार का ज्ञाता शात्मा, अविनाशी पूर्ण शक्ति से शुद्ध है, वह विकार- 
रूप से क्षणिक्त नहीं दे; सूभात्र के बल से विक्रार का नाश करके 
एक्ाकी रहने बाला है। वह त्रिकाल अव्रिकारी भिन्न ही है, नि्मित्ताथीन 
विक्रारी अत्त्था छगिक हैं; किन्तु आत्मा इतने भर के लिये भी च्णिक 
नहीं है । 

आत्मा मन, बाणी और देह की क्रिया तथा किसी पख॒स्तु की 
क्रिया व्यवहार से भी नहीं कर सेकता, क्योंकि दो तल त्रिकाल मित्र 
हैँ। आत्मा अर्यी ज्ञाताखस्य है, उसे किसी दूसरे का कर्ता माने तो 
बह विपदीतदष्टि का अन्नान है। ज्ञाणक्र विकार की जो शुभाशुभ इत्ति 
उद्यन्न होती दे उसका स्थान मेरे शुवत्वभाव में नहीं है। में जिप्त 
छत्रगुगु का नाश करना चाहता हैँ उप्तका नाशक पवित्र खमाव मुमरमें 
है, उपके लिये बाहर लक्ष्य करने की आवश्यकता नहीं है। वाह्म- 
साधन अत्तरंग में पह्मायक्र नहीं होंता। वाह्म-लद्य से पुण्य-पाप के 
जितने माव किये जाते हैं वे अ्रविकारी स्वभाव से विरोधरूप होने के 
कारण आदरणीय नहीं हैँ। जहँ। पुरुषा्- की द्वीनता है : बढ शुद्ध के 
लक्ष्य से अशुभ से बचने के लिये शुभभाव होते तो हैं, किन्तु उनसे 
गुणों को कोई सहायता महीं मिलती | शुभभाव पुग्यवंध का कारण है, 
जे उप्त त्रिकार को अविकारी गुण में सहायक 'मानता दे उसे गुण के 
प्रति श्रद्धा नहीं है। . 

यथपि भखगड गुण की श्रद्धा श्रोर पूंण बीतरागता का ही आदर 
| तथापि ज्ञानी को छत्म॑स्थ अवस्था में अपनी अशक्ति से पुण्य-पाप का 
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योग होता है; उसे ज्ञानी जानता है कि यह मेरा स्वरूप नहीं है। में 
स्वमाव के बल से विकार का नाशक हैँ इप्तप्रकार दणिक विकार की 
नास्ति को देखने वाला अविनाशी गुणरूप पूर्ण्ल्‍रभाव की अस्ति को 
यथावत्‌ देखकर अविकारी एकरूप घुबरवभाव को श्रद्धा में लेता है। 
विकार का नाशक परिपूरश निमल स्वमाव जैसा है उसे वैसा ही मानना 
सो सर्वप्रयम उपाय है; उसके बिना ब्रत, प्रत्याख्यान झादि सच्चे 
नहीं होते | 


आात्मखमाव को सम्पूर्शतया लक्ष्य में लिये बिना घमे नहीं होता | 
शरीर कौ क्रिया ओर वाह्म संयोगों की प्रच्नत्ति की तो यहाँ। बात ही नहीं 
है, बाहर का लेन-देन और जड़-वस्तु का त्याग-प्रहण त्रिकाल में भी 
आत्मा के आघीन नहीं है। संयोगों में लगने से या परोन्‍्मुख होने से 
पुण्य-पाप की जो बृत्ति उद्भूत होती है, वह मलिन अवस्था झात्मस्वमाव 
की नहीं है। उसके लक्ष्य को गोण करके त्रिकाल निमल स्वभाव को 
लक्ष्य में ले तो खये ही निविकल्प एकरूप चैतन्यचमत्कार अलग ही 
दिखाई देता है, (यहाँ दिखाई देने का अये आँखों से “दिखाई देना 
नहीं है, किन्तु परिपूण निमल स्वभाव की नि:संदेह प्रतीति होना है) 
वहाँ भिन्न-मिन्न नवतत्त्र के प्रकार दिखाई नहीं देते | जहँतक स्वतंत्रतया 
परमार्थ आत्मा का ज्ञातृत्व जीव को नहीं है वहाँतक वह व्यवहारदष्ट 
चाला है, चोरासी में परिश्रमण करने वाला है। 


नवतत की भेदरूप श्रद्धा मिथ्यादृष्टिपन है| पुण्यमाव के करते-करते 
निमल श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र प्रगठ होजायेगा, जो ऐसा मानता है उसे 
अविकारी मिन्‍न ख्॒माव की श्रद्धा नहीं है, पवित्रता की रुचि नहीं है, - 
उसे राग की भक्ति है अर्थात्‌ बीतराग से विरोधभाव की भक्ति है। 
वाह्मदृष्टि वाले को यह परम घत्य कठिन माल्रूम होता है । 

शन होने से पूर्व शुद्ग्ममिप्राय प्राप्त होने की यह वात 

है। अविरोधी स्रमाव का आदर करने के बाद अशुभ को दूर करने के 
लिये भक्ति, दान, पूजा इत्यादि के शुभभाव होंगे, किन्तु उनमें कर्दल, . 
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स्वामित्र अयतवा हितभाव नहीं माना जात्तकता। यह तो विपरीत मान्यता 
की पकड़ है जो जमकर बेदी है। जिसे यह सममने की परवाह नहीं है 
कि तीनोंकाल के वीतराग का कथन क्या है वही सत्य से विचकता है। 

वर्तमान में पूण बीतराग स्रभाव को माने बिना पर में, बंधन में, 
पुण्य-पाप के बिकार में करत्वचुद्धि की पकड़ नहीं मिठ सकती । 
निमित्ताधीनदृष्टि वाला जो कुछ मानता है, जानता है, अथवा करता 
है बह सत्र मिथ्या है । नवतत्व के विकल्प का जो उत्थान द्वोता है 
से वह स्वभाव का करव्य नहीं है किन्तु परलह््य की ओर कुकने से 
कज्षणिक अवस्थामात्र का होने वाला विकार है । में दया, दान, का 
करने वाला हूँ, देह की क्रिया का कर्ता हूँ, मेरी प्रेरणा से तब बुछ 
होता है, यदि में न करूँ तो यह नहीं होप्तकता इत्यादि मान्यता 
ख्तेत्र, अक्रिय आत्मखभात्र की हत्या करने वाला महा मिथ्यात्व है। 
जीव पुण्य-पाप के विकारीभाव को भज्ञानमाव से करता है। जो 
पुण्य-पाप के भाव होते हैं. वही में हूँ यह मानकर जो विकारभाव 
में अ्रव्क्क जाता है ओर जो शुभत्रिकार के भाव को संवर-निजरारूप 
घर्म मानता दे वह मिथ्याद्प्ठि है । ु 

प्रत्येक वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भांव में अभेद है, खतंत्र 
है; और पर के द्रव्य, क्षेत्र, काल, मावरूप से नहीं है । आाकाश-क्षेत्र 
में संयोग-वियोग होता है, इसलिये दो मिठकर एक नहीं होसकता 
जीव सदा सोपयोगी (ज्ञाता-इष्टा) अरूपी है, बह मिटकर कदापि और 
' किसी भी अवस्था में जड़रूप नहीं होसकता । परनिमित्त में सम्बन्ध 
मानकर राग-द्वेष में अठक जाये तथापि क्णिक अवस्था के रागरूप 
से पूरा नहीं होतकता । इसप्रकार प्रत्येक आत्मा खमभाव से पूरे निर्मल 
है | नव॒तत्य की भेदरूप अवस्था कर्म के निमित्त से ओर अपनी योग्यता 
से जीत्र में होती है | उप्त भेद को उलेघन करके स्वभाव में आने 
पर शुद्धनय के द्वारा भवस्थादृप्टि को गौण करके, अखण्ड ज्ञायक 
अविकारी स््रभाव को देखने पर नवतत्व के विकल्प से परे निमल ज्ञाना- 
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नंद एकरस से पूर्ण पवित्र भगवान भात्मा स्रदा एकरूप झने वाला 
चतेमान में भी पूणे है ऐसी श्रद्धा होती है | साथ ही शअतीन्द्रिय भानंद 


होता है । 


ज्ञानी यह जानता है कि में अविकारी, असंयोगी, एकरूप ज्ञाता- 
इृष्टा और स्वमावतः नित्यस्थायी हैँ; तथा जो पुण्य-पाप के विकल्प 
की क्षणिक संयोगी दृत्ति उत्पन्त होती है सो वह आत्मा का स्वरूप नहीं 
है। बह श्रद्धा के लक्ष्य में निमित्ताथीन किसी भेद को स्त्रीकार नहीं 
करता, क्षणिक बतेमान अशक्ति से पुण्य-पाप की चृत्ति द्वोती दे तथापि 
उसका कर्ता और स्वामी नहीं होता | जो प्रात्मा पराश्रयरूप व्यत्रह्मर 
में अटक रहा है वह पुण्य-पाप के विकार में मृढ़ होकर स्वामीरूप से 
राग का-पुण्य का कर्ता होता है । जिसभाव से बंधन होता दै उद्र 
भाव को वह गुण में सहायक मानता है इसलिये वह गुण की हत्या 
करता है । विरुद्धभाव वाला व्यक्ति मन में रठता रहे इसलिये अन्तरंग 
की मृढ़ता दूर नहीं होजाती । ज्ञानी घर्मात्मा के जाग्रगललभाव का 
निरंतर विवेक रहता है। जब स्वभाव में स्थिर नहीं रह सकता तब पुणय- 
पाप की वृत्ति में योग द्वोजाता दे किन्तु उप्तमें उसका स्वामित्व नहीं 
होता, वह अपनी अशक्ति को छोड़ना चाहता है । अनंत पविन्रस्वभाव 
की श्रद्धा के बल से वह वत्तमान क्णिक अशक्ति का कर्ता 
नहीं होता | 

यह अपूर्व बात है, त्रिकाल के ज्ञाता इसप्रकार समक का घागे 
बताते हैं। लोगों ने यह वात्‌ इससे पहले कभी नहीं छुनी थी। लोगों 
की ऐसी योग्यता हैं कि कानों में सत्य नहीं पड़ता और झाग्रह की 
पकड़ बाघक्‌ होती है। प्रव ख्तंत्र प्रभु हैं! जो पुण्य-पाप के क्षणिक 
विक्रार .को अपना मानता है बह अविनाशी निविकारी स्रभाव को नहीं 
मानता-। जो पुण्य का-विकार का कर्ता होना चाहता है वह उसका नाशक 
नहीं होना. चाहेगा-। यदि अविकारीस्वसाव को स्वीकार करले तो परा- 
श्रय के भेद पर भार न रहे, निमित्ताधीनदृष्ठि न रहे | सत्य के 
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आदर में झसत्य का आदर न रहे | सत्य क्या दै यह मध्यत्थ भाष से 
समझना चाहिये, तीनलोक भर तीनकाल में सत्य नहीं बदल चकता। 


प्रश्न:--झात्मा परथक्‌ नहीं है तथापि उसे पथ क्योंकर मानना 
चाहिये ! 


उत्तर:--भात्मा पदा पृथक ही है, किल्दु वाह्म देदादि पर इप्ठि है 
इसलिये एक्मेक माना दे । जैसे गाड़ी के नीचे चलने वाला उुत्ता 
अपने अम्याप्त से ऐसा मानता है कि मेरे आधार पर गाड़ी चल रही 
है; इसीप्रकार भात्मा स्वये भरूपी ज्ञानानंद है, उसे भूलकर देहाभ्यात 
से में बोलता हैं, में चलता हैं, में पुरुष हूँ झययादि रूप से पर में 
एक्त्व मान रखा है और इस विपरीत मान्यता ने अड्डा जमा रखा दे । 
एक क्षेत्र में पानी और केकड़ इड्ढे रहते हूं इसलिये वे एकमेक नहीं 
होजाते, इम्रीप्रकार यह झात्मा ता अख्पी है, 46 रूपी शर्रुर के साथ 
एकत्रित रहने से त्रिकाल में भी रूपी नहीं ,द्वाजाता । जड़पदार्थ तो 
झन्व होते हैं, उन्हें कुछ खबर नहीं होती । देहादिक रजकर्णों में वर्ण, 
गंघ, रत, सफ्ती इत्यादि हैं; जोकि जड़ के ( पुदूगल के ) गुण हैं, ओर 
जो मनुष्य, पशु, पक्षी इत्यादि के रूप आकार हैं सो भी जड़ की पर्याय 
हैं । भात्मा पदा ज्ञानसरूप है, भरूपी दे, त्रिकाल में सदा पर से 
मिन्न है; वह देदादि की क्रिया का कर्ता नहीं है, भेरक नहीं है तथा 
उसे कोई प्रेरणा नहीं करता | भे दूघेरे का कुछ कर सकता हैं, ओर 
अन्य मेरा कर सकता दे इसप्रकार भनादिकाल से मान रखा है; जोकि 
बहुत बड़ी भूल दे। जड़े श्रोर चेतन को खतेत्ररूप से मिल रवी- 
कार किये विना किस्ली को भी प्रथक्ल को पहिचान और प्रथकक्‍्त्व के 
खतंत्र भानंद की ग्राप्ति नहीं होती । में शरीर हैं, पर का कर्ता हूँ, 
पुण्य-पाप विकार मेरे हैं, भन्य मुझे सुधार या बिगाड़ सकता है, इंस- 
प्रकार की मान्यता की म्रबलता चौरासी लाख के अवतार का कारण है। 
स्रथ विकार की छोणिक मवस्थामात्र के लिये नहीं है । यदि प्रतीति 
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करे तो प्रतिसमय पूणो. निमल परमात्मा जितना तथा स्वमावतः विकार 
का नाशक है | वर्तमान अवस्था में बिकरेर करने का विपरीत पुरुषार्य 
है, उसकी अपेक्षा त्रकालिक स्वभाव में वर्तमान में ही अनंतगुनी पत्रित्र- 
रूप में अनुकूल शक्ति है | जो यह मानता है कि पूवेकृत कम बाघा 
डालते हैं, उसकी बहुत प्रचलता है, राग-देप सये ही होजाते हैं, इस- 
प्रकार पराधीनता को मानने वाला मिथ्यादष्टि दै । 
सबज्ञ वीतराग ने जिम्रप्रकार बसु का लतंत्र स्वभाव कहा दे उसे 

उप्रप्रकार जाने बिना कोई चाहे जितना सयाना कहलाता हो, शात्नों 

का पंडित माना जाता हो, तथापि वह बीतराग के मागे सें स्थित नहीं 
है ।“बीतराग को कोई पक्ष नहीं है, चबीतराग को अपनी पीढ़ी या चंश- 
पर्परों बताये नहीं रखनी है। जो प्रत्येक की ख्तंत्रता को घे।षित करता 
है बह्दी वीतराग है | जो यह कहता है कि पुण्य से धर्म होता है, 
दूपरे मेरा कहा मानें तो कल्याण हो, अथवा श्राशीर्वाद से छुखी होना 
माने वह भआत्मा को पराघीन, परमसुखापेज्षी एवं निर्वाये मानता दे. 

भज्ञान के कारण से पअव्रस्था में पर-सम्बन्ध के द्वारा अनेक भेद- 

रूप से, पर में कर्तारूप से, विकाररूप से छूये अपने को भामित 
होता था, किल्तु जब शुद्धनय से स्वाश्रित निरावलम्बी स्रभाव को 
स्वीकार करके जड़-चेतन का ख्तंत्र स्वरूप पृषऋू-धथक्‌ देखने में आया 
तब यह पुण्य-पाप आदि भेदरूप नवतत्व प्रुववस्तुरूप से दिखाई नहीं 
देते । परलक्ष्य से निमित्ताधीन होने वाले ज्ञणिक विकार उत्पन्ध्वेत्ती 
हैं; उनका घुवस्वभाव की श्रद्धा द्वारा नाश किया है। श्रद्धा के निर्मल 

लक्ष्य से एकाकार अनुभव करने पर, ख्मभाव में कोई विकल्प का भेद 
नहीं आता । भझखण्ड की श्रद्धा में बतैमान क्षणिक सेयोगी खंडरूप भाव 
का स्त्रीकार ज्ञानी के नहीं होता । ज्ञानी को एकरूप अविकारी स्वभाव 
की श्रद्धा का बल है। जब पकाग्र-रिथर नहीं रह पकता तब पुण्य-पाप 
की दृत्ति में (छोड़ने की बुद्धि से) रुक जाता है, तथापि उसमें घर्म 
नहीं मानता । 
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. पुदूगल कम के निमित्ताधीन होने दाले भेद अबिकारी भात्मा की 
एकरूप श्रद्धा होने पर मिट जाते हैं। फचात्‌ बारंबार निर्मल खमाव 
के लक्ष्य के बल से स्थिरता बढ़ते-बढ़ते पूर्ण निमल मोक्षदशा प्रगठ 
दोजाती है। अवस्था में जो निमित्त-नेमित्तिक भाव था वह सवेथा समाप्त 
होजाता है। बतमान में विकार होता हैं, तथापि सम्यक्दृष्टि उसे स्वामी 
के रूप में स्वीकार नहीं करता। 

प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र है, पराधीन नहीं है। विकार से किसी को गुण- 
लाभ नहीं होता। मात्र स्रभाव से ही घमे होता है, उसमें बाह्य-प्ताधन 
क्िंचितमात्र भी सहायक नहीं होते । ऐसी प्रतीति के विना कदापि किसी 
का भला नहीं होतकता | यदि अज्ञानभाव से धरम के नाम पर शुभभाव 
करे तो पापानुबंधी पुण्य का बंध करता है; किन्तु सर्वेज्ञ बौतरागदेच ने 
कहा है कि इससे भव-श्रमण कम नहीं होता । 

आत्मा ज्ञाता-इष्टा है; वह पुण्य-पाप का रघ्तक नहीं है, कर्ता नहीं 
है, यह विकार का नाशक एवं अनन्त गुणों से परिपूर्ण है, ऐसी श्रद्धा 
के त्रिता विकार को अपना मानकर पराश्रयरूप व्यवहार का लक्ष्य करके 
घन के नाम पर पुण्यक्ंध करके यह जीव अनन्तबार नवर्मे ग्रवेयक्त तक 
गया, किन्तु भव-श्रमण कम नहीं हुआ। 

प्रत्येक भजीव तत्व में उप्तकी त्रिकालशक्ति वर्तमान में परिपूरों 
है। ढसके हव्य, गुण, पर्याय किसे पर अवलंबित नहीं हैं। इसीप्रकार 
प्रत्येक जीव में मनन्‍त गुण की शक्तिर्प निकरालशक्ति वर्तमान में 
परिपृण है; उप्रके द्वव्य, गुण, पर्याय किसी पर अवलम्बित नहीं हैं । 
प्रत्येक वस्तु अपने दब्य, चोत्र, काल, भाव से त्रिकाल अखंडित है। भात्मा 
पर वस्‍्तुरूप में, पर आकाररूप में, पर अवस्थारूप में अथवा पर भावरूप 
में कदापि नहीं है; इसलिये वह परवस्तु का कर्ता नहीं हैं। परचस्तु 
(देद्दादिक) को अग्र॒स्था का पस्ितन जड़-बस्तु स्तर करती है। आत्मा 
त्रिकाल में भी दूसरे क्री अवस्था के बदलने में समर्थ नहीं है। देहादिक 
पर की क्रिया से भझात्मा को पुण्यन्याप था घर्म॑ नहीं होसकता । जो 
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यह मानता है कि देहादिक पर की क्रिया से अपने में गुणग-देाप होते 
हैं, उसे पृथक्क तत्व की खबर नहीं दै। यह प्राथमिक्र भूमिका की वात है । 
जीव सघन अथवा निधन चाहे जिम्त स्थिति में यथार्थ परिचय की प्रतीति 
करके अतरंग में शांति का भोग कर प्कता दे ऐसी स्वाधीन स्वधर्म 
की यह बात है | भात्मा का स्वभाव पुण्य-पाप के विकार का नाशक 
है, उपके घर में पुण्य का राग झथवा पेचमहात्रत का शुमराग भी 
सहायक नहीं है | अशुभ में न जाने के लिये ब्रतादि के शुभभाव आते 
हैं किन्तु वे. बन्धनभाव हैं, उनके द्वारा मोद्षभाव को लाभ नहीं होता। 
यंदि ऐसी प्रथम श्रद्धा न करे तो अविकारी स्वभाव का >जअनुमव नहीं 
होता । जैप्ता है चैसे स्वभाव को स्वीकार न करें तो वहीँँ। पहले यथा 
श्रद्धा ही नहीं होसकती । 

पहले निमित्ताधीन पुण्य-पाप के सेयोगी भाव का (नैमित्तिक विकारी 
भाव का) श्रद्धा में नाश किया कि वह मेरा स्वरूप नहीं है। तो फिर 
स्वभाव की श्रद्धा के बल में स्थिरता के अनुमार शुभाशुभ व्यवहार के 
भेद छूटते जाते हैं, क्योंकि उनका पहले से ही आदर नहीं था । 
जहँँ। पूर्ण स्वरूपस्थिरता के द्वारा पूण विकारी नैमित्तिक भाव का 
(संयोगी भाव का) नाश किया वहीँ पूर्ण निर्मल एकप्रकार अविनाशी 
असंयोगी बीतरागभाव पूर्णानंदरूप से रह जाता है, उसी का नाम मोक्ष 
है । विकार से मुक होकर अविकारी गुणरूप में रहना सो मोक्ष है। 
सस्पूर्ण आत्मा में ओर उत्तकी समस्त अवस्थाओं में सभी गुण एक साथ 
अखण्ड रहते हैं, वे भिन्‍न-भिन्‍न खानों में-क्रोठों में भरे नहीं होते | 

प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र है | रजकण से तथा अन्य शआात्माओं से प्रत्येक 
आत्मा त्रिकाल भिन्‍न है| पर से नास्तित्व ओर खब्वब्य, ख्क्तेत्र, 
स्वकाल, ओर स्वभाव से प्रत्येक का भस्तित्व अपने में स्वतंत्ररूप से 
है। जो पर से त्रिकाल भिन्‍न है वह अपने से मिन्‍न का कुछ भी 
नहीं कर सकता, ओर खये पर से भिन्‍न है इसलिये दूसरे से अपने को 


कोई हानि-लाभ नहीं होतकता; इसलिये पर में अच्छा-चुरा मानने का 
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प्रश्न ही नहों रहता, ओर मात्र अपने में ही देखना रह जाता है । 
इतना यथाथे निश्चय करने पर अनंत पर-पदार्थों के स्ञाथ के अनंत 
कल का तीत्र राग-द्वेष कम होजाता है। जो सन्मुख-आंगन में 
झागया है वह झपना कितना घुरा करेगा? अपनी अवस्था में पर-निमि- 
ताधीन दृष्टि से जणिक विकार पुण्य-पाप की बृत्ति उत्तन्न :होती है, 
बैप्ता भझात्मा नहीं है। त्रिकाल अविकारी स्रभाव में क्णिक अवस्था की 
नारित है, अनंत गुणरूप भुत्रूप स्रभाव विकार का नाशक है, ऐसी 
प्राथमिक स्मक के बिना सम्यकृदशेन को प्राप्त करने की तैयारी नहीं 
होती | जिप्तकी इृष्टि ज्षणिक अव्रस्था पर है वह नीति और बतादि के 
चाहे जितने शुभभाव रखे किन्तु उसे विकारी बंध के नाशक स्वभाव 
की प्राप्ति नहीं होती । 
कोई कहता है कि हमें भनेक प्रकार की भूल ओर गरुण-देष जानने 
की मायापच्ची में क्यों पढ़ना चाहिये ? हम तो इतना जानते हैं 
कि राग-द्वेष दूर करके प्तमभाव रखना चाहिये | किन्तु ऐसा कहनेवाला 
पत्य को न समककर मूढ़ता को बढ़ाता रहेगा । जड़ ज्यों की त्यों 
बनी रे और ऊपर से बृद्धा के मात्र प्ते तोड़चर कोई यह मानले 
कि मेंने उनकी सफाई करदी है, किन्तु यह उसका श्रम है, क्योंकि 
कुछ समय के बाद उसी दक्ष में पुनः पते ऊग शभायेंगे । इसीग्रकार 
यदि कोई धर्म के नाम पर शुभराग करके उप्तमें लग जाये और 
तल्नज्ञान की चिता न करे तो वह मढ़ होजावेगा, ओर फिर उसकी 
मूढ़ता फझलती-फलती जायेगी । क्योंकि उप्तके त्रिकाल भ्रज्ञान के 
अभिप्राय की जड़ मौजूद दे इसलिये उसके चोरासीलाख के अबतार को 
फप्तल बढ़े व्रिना नहीं रहेगी; काच भर हरे की परीक्षा किये बिना 
"किसे रखेगा भौर क्रिसे फेंक देगा! इसीप्रकार पहले सत्य-अप्तत्य का निशय 
किये बिना वी यदि राग को कम करने की बात करे तो उल्ठा मिध्यात्व 
को दृढ़ करके मनुष्यत्व को दी खो बैठेगा। पाप को छोड़कर पुण्य करने 
का निषेध नहीं दे किन्तु उसका पूरा हिस्ताव-किताव जानने की वात है। 
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प्रश्न:--शुद्ध पर इृष्ठि रखकर पहले शुभ में भाये ओर फिर धीरे- 
धीरे शुभ से शुद्ध में पहुँचा जासकता है या नहीं ! 


उत्त३--नहीं, विकार से अविकारीपन अशमात्र भी प्रगंठ नहीं 
होसकता । शुभभाव चाहे जैसा हो तथापि वह राग है| जो भाव 
गुण से विरुद्ध हो उसे गुणकारी मानना बहुत बड़ी भूल है | अशुभ- 
भाव, शुभभाव ओर शुद्धमाव यह तीनों प्रकार मिन्‍न हैं | यदि शुभ से 
शुद्ध में पहुँचा जासकता हो तो अशुभ में रहकर शुभभाव होना चाहिये। 
किन्तु जैसे शुभमाव के पुरुषा्थ से अशुभ का दूर होना और शुभ का 
होना .एक साथ होता है उस्रीप्रकार शुभाशुम दोनों विकार हैं. ऐसी 
ग्रतीति के बल से जितनी निर्विकल्प स्थिरता होती है उतना ही शुभा- 
शुभ राग का अमाव उसी समय द्वोता है । अशुभ से बचने के लिये 
पुण्यमाव ठीक है, किन्तु वह विकारी रागभाव है; उप्तकी प्रह्ययता 
से अविकारी गुण का काये त्रिकाल में भी नहीं होसकता ] 


यह बात भल्नीमाति समकने योग्य है | निमित्ताधीन शुभाशुभ राग 
की जो वृत्ति उत्पन्न होती है, वह में नहीं हूँ, ऐसी भूतायेखवभाव की 
अविकारी श्रद्धा के बल से मिथ्या श्रद्धा का नाश, विकार का भरांशिक- 
नाश, भोर उत्ती समय भूलरहित झविकारी अवस्था की उत्पत्ति होती है 
आागे-पीछे नहीं । 

प्रश्न:--जैसे “कंटकेनैव कंटकम ” अर्थात्‌ कांठे से कांठा निकाला 
जाता है, उसीप्रकार राग को दूर करने के लिये व्यवहार भी तो चाहिये! 


.. उत्तः--यहाँ राग एक काटा है ओर उप्त राग को दूर करने वाला 

अरागी, मोक्षमागे दूसरा काठा है, ऐसा सममना चाहिये । दूसरे कटे 
से पहला काटा निकाला जाप्तकता है। में अवगु्णों का नाशक त्रिकाल 
पूरशक्तिवान हूँ, ऐसी श्रद्धा का स्वलक्ष्य में जितना बल भाता है उत्तना 
स्वरूप की स्थिरता का व्यवहार प्रगट होता है | उस श्रेशतः भरागी स्थिरता 
के व्यवहारूूपी कौटे से शुभाशुभ रागरूपी अशुद्धता का काटा नष्ट होता 
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है । में अक्रिय अखण्ड ज्ञायक हूँ, अविकारी हूँ ऐसा लक्ष्य करना सो 
निश्चय है, ओर अंशतः स्वलक्ष्य में स्थिरता करके राग को दूर करना 
सो व्यवहार है । पर-निमित्त का आलम्बन लेने से गुण होता है ऐसा 
मानना सो व्यवहार है अथवा मात्र शुभ में लगजाना सो व्यवहार है। 
इसप्रकार अपनी कल्पना से व्यवहार माने तो वह भूल है। जो लोग 
आत्मा में निश्चय, ओर देह की क्रिया में अथवा मात्र पुण्यमाव में 
व्यवहार मानते हैं उनकी अत्यंत स्थूल जड़-बुद्धि है । पर्वज्ञ बीतराग ने 
जैसा खतेत्र वस्तुत्वरूप कहा है वैसा यथोयेतवा जानकर बस्तु का 
निर्णय करना सो निर्मल श्रद्धा को प्रगठ करने का उपाय है; उससें 
बाहर का कोई साधन उपयेगी. नहीं है । 


अपना स्वभाव खतंत्रतया राग का नाशक है, जिसे इसकी प्रतीति 
नहीं है वह वाह्मदृष्टि से पराश्रयरूप राग का बल देखता है। 
अकषाय स्वमाव की यथाय श्रद्धा के वाद कषाय के बल से भरागी 
स्थिरता के बढ़ने पर जो कुछ राग रहता है उसमें अशुभराग के दूर 
होने पर तब्रतादि का शुभराग आता है; जहाँ शा््त्रों में ऐसी बात 
आती दै वहाँ। मूलस्वभाव के बल की बात को भूलकर लोग अपनी 
मानी हुईं वात को आया हुआ मानते हैं, वे पराश्रय से अतरंग को 
हीनता को रखना चाहते हैं। जिसे राग का आश्रय अनुकूल पड़ता है 
वह उससे गुण का होना मानता हैं, उसे बीतरागता अनुकूल प्रतीत 
नहीं होती: |. खमाव .की ग्रतीति के -बाद ज्ञान, की रमणतारूप स्थिर 
दशा को भगवान ने चारित्र दशा कहा है | शुभराग चारित्र नहीं है, 
मैं अवगु्णों का नाशक हैँ. इसप्रकार:- नित्यलभाव के बल के बिना 
' विकाररूपी काटे को निकालने वाला स्वाश्रित पुरुषाथ का काठा हाथ 
में नहीं आता । लि ः 

आत्मा अनादि-अनेत अपने अनंत गुणों का तथा त्रिकाल समस्त 
अवस्थाओं का अखण्ड पिंड है । गुण तो शक्तिमाव से, एकरूप है, 
उसमें कोई परिवर्तन नहीं होता, किन्तु एक ग्रुण की एक समय में 
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एक अवस्था विकारीरूप से अथवा भवत्रिकारीरूप से प्रवृत्तमान होती है। 
गुण तो अपने आधार से होता दै किन्तु जत्र जीव पर-संयोगाधीन 
लक्ष्य करता है तब उस अवस्था में विकार नया होता है । स्वभाव में 
से दोष उत्पन्न नहीं होता । में त्रिकाल भविकारी ज्ञायक हूँ ऐसी श्रद्धा 
के बल से भूल का नाश होकर क्रमशः सर्वे विकारी भावों का नाश 
होसकता है | 

स्वृद्रव्य- स्वये त्रिकाल झनेत गुण-पर्याय के आधाररूप अखख्ड द्वव्य । 

स्वश्षेत्र: अपना भाकार ।" 

स्वकाल-: वर्तमान में बतेने वाली स्व-अर्थ की क्रियारूप श्रवस्था | 

स्वभाव: अपनी त्रिका शक्तिरूप अवस्था झथवा गुण । 

इसप्रकार प्रत्येक जड़-चेतन पदाये त्रिकाल में अपने द्वव्य क्षेत्र काल 
भावरूए से सत्‌ है ओर अपने से पर-पदार्थ के दृब्य क्षेत्र काल भावरूप 
से अम्त्‌ है, अर्थात्‌ प्रत्येक पदाये का पर से पृथक भ्रथवा असंयोगी- 
पन है | जो आत्मा को परमाथे से ख्तंत्ररूप नंहीं जानता वह अपने 


को क्षणिक विकारी अवस्था जितना मानता दै। जो विकार से-पुण्य से 
गुण का होना मानता है वह अविकारी नित्यत्वभाव को नहीं मानता । 


सवे जीव हैं सिद्धसम, जो समझे सो होय। 
सदूगुरु आज्ञा जिन दशा, निमित्त कारण सोय ॥ 
[भात्मस्िद्धि गाधा ९३५ ] 

अपने उपादान की तैयारी में सहज ही अखण्ड का ज्ञान भोर ज्ञान 
की स्थिरता का व्यवहार भाता है, उसमें बीच में सच्चे निमित का 
बहुमान अपने गुण की रुचि के लिये आता है । वर्तमान छाणिक भ्रव- 
स्थां में जो विकार दिखाई देता है उतना ही मैं नहीं हूँ, यह विकारी 
अवस्था मेरा स्वरूप नहीं है, अखणड के लक्ष से भेद को गौण करके 
अखण्ड स्त्रभाव के बल से निर्मल संम्यऋदशेन प्रगट होता है । 
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मोक्ष का कारण बीतरागता, वीतरागता का कारण अराग चारित्र, 
अराग चारित्र का कारण प्तस्यकुज्ञान ओर सम्पकुज्ञान का कारण सम्यकू- 
दशन है | पूर्ण अविकारी अखण्ड स्रभाव के बल से श्रद्धा ज्ञान चारित्र 
की निर्मल पर्याय ्रगट होती है । अपूर्य निमेल अवस्था ओर सम्यकदशेन 
पर्याय है। भेद के लक्ष से विकल्प-राग होता है, नि्मलता नहीं होती, 
इसलिये अवस्थादृष्टि को गोण करके निश्चय अखण्ड स्वभाव का लक्ष्य 
काना चाहिये । श्रत्र भाव के बल से विकार का व्यय ओर अबिकारी 
पूरी निमलता की उत्पत्ति होती है, अर्थात्‌ निमित्त-मैमित्तिक भाव का 
सम्बन्ध सबेथा छूट जाता है. ओर वस्तु का अर्ंत गुणरूप निजस्रमाव 
बस्तुरुप से एकाकार रहता दे; इसलिये शुद्धनय से ज॑व को जानने से 
ही स्म्पऋदरशन की प्राप्ति होपकती है | 


प्रभु ! तने अपनी स्वतंत्र प्रभुता को कमी नहीं छुना | वर्तमान 
प्रत्येक अवस्था के पीछे अनंत शक्तिरूप पूर्ण पवित्र गुण की शक्ति अखण्ड 
स्वमावरूप से भरी हुईं है, उत्त सत्‌ की बात अपूर्व भाव से भन्तरंग से 
तूने कमी नहीं छुनी, ठले अपनी महिमा को नहीं जाना। जिसने अबि- 
कारी पूर्ण स्रभाव को माना है वह अपने स्वाधीन अनंतसुख में 
प्मा गया है; जो उसे मानेगा सो वह भी अक्ाय अंखण्ड शांति में 
समाविष्ट होकर अनेतसुख का अनुभव करेगा । यथाये, स्वभाव की 
प्रतीति होने पर वर्तमान में परम अदूभुत शांति अ्रशत: वेदी जाती है | 


अनंत पवित्र ज्ञानानंद स्थभात्र की भंतरंग से हैँ। कहने वाले की 
शक्ति का भाव चतैमान में अनन्त है। विकार को जानने वाला उम्र 
विकाररूप नहीं होता, विडार तो दाणिक अवस्थामात्र के लिये होता 
है, उत्तका नाशक स्वमाव वर्तमान में पूर्ण पवित्र है; उसकी प्रतीति के 
चल से विकार की शक्ति दिखाई नहीं देती | जैसा खभाव होता है 
पैसी मान्यता होती दे और जैसी मान्यता होती है वैसा स्वमभात्र होता 
है| इमप्रकार पवित्र, अविकारी, असंंग खमाव को एकरूप श्रद्धा के 
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बल से नवतत्र के राग के विकल्प टूट जाते हैं। जो दो तत्त मित्र थे 
वे मित्र ही रह जाते हैं। 


किक 


जैसे सूत के पुड़ें में गांठ आंट ओर कलफ इत्यादि एक भाव में 
संयोग-सम्बन्ध से विद्यमान हैं, किन्तु वह सव सीधे सूत के लक्ष्य से 
गिनती में नहीं आते | इसीग्रकार आत्मा में मिथ्यात्वरूपी गांठ और 
राग-द्वेषरूपी आट जो अवस्था के एक भाग में डाली गई थी उस्रमें 
द्रब्यकमरूपी कलफ का संयोग था, वह सीधे ज्ञायक्लमाव के लक्ष्य 
से नाश किया जाता दै । जैसे गांठ, आट की अवस्था छुटकर सूत 
में समा गई वैसे ही एकरूप खभाव में मिथ्याश्रद्धा ओर मिथ्याचारित्र 
की अवस्था बदलकर जो नि्मेल एक भावरूप अवस्था होती है सो 
वह स्रमाव में समा जाती है । आत्मा के पूर्ण त्रिकाल खभाव को जो 
शुद्धनय से जानता है सो सम्यक्ूद्प्टि है। जबतक भिन्न-भिन्न नव- 
पदार्थों को जानता है ओर आत्मा को पुण्य-पाप के अनेक प्रकार से 
मानता है तवतक पर्यायबुद्धि है । 


अब उस अर्थ का कलशरूप श्लोक कहते हैं:-- 
चिरामिति नवतत्वच्छल्तमुन्नीयमारने 
कनकमिव निमम्म॑ वर्णशमालाकलापे । 
अथ सतताविविक्त दृश्यतामेकरूपं 
प्रतिपदामिदमात्मज्योति रुबोतमानमु ॥ ८ ॥ 


इसप्रकार नवतत्वों के रागमिश्रित विचारों में चिरकाल से रुकी 
हुईं-छुपी. हुईं इस आत्मज्योति को जैसे वर्णों के समृह में छुपे हुए एका- 
कार सुबर्ण को बाहर निकालते हैं उसीग्रकार शुद्वनय से बाहर निकाल- 
कर प्रगठ भिन्न बताई गई है | इसलिये हे भव्यजीवो ! अब इसे सदा 
अन्य द्रन्यों से तथा उनसे होने वाले नैमित्तिक भावों से मिन्‍न एकरूप 
देखो । यह ज्ञायकज्योति पद-पद पर अर्थात्‌ प्रति पर्याय में एकरूप 
चतन्यचमत्कारमात्र प्रगट है | 
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अनादिकाल से आत्मा एकरूप स्वभाव का लक्ष्य चूककर कमे के 
संयोगाघीन लक्ष्य से नवतत्वों के राग मिश्रित विचारों में अठकता था सो 
वह ज्ञणिक्र अवस्था जितना नहीं है, किन्तु नित्य अविकारी स्वभाव वाला 
है, इसप्रकार शुद्धदृष्ट के द्वारा एकरूप शुद्ध आत्मा का प्रकाश किया 
अर्थात्‌ यथाथ पहिचान करली । जैसे ताम्र के संयोग से सोने को लाल 
इत्यादि रंग के भेद वाला माना था, किन्तु उसे तपाकर एकाकार शुद्ध 
सोना अलग कर लिया जाता है, इसीप्रकार नवतत्वों के अनेक भेदरूप 
राग में आत्मा को मान रखा था, उसे शुद्धनय के द्वारा बाहर निकाल- 
कर अविकारी, ध्रुव, एकरूप आत्मा को मिन्‍न बताया है। आत्मा बतेमान 
अवस्था जितना ही नहीं है | आत्मा में अनेतकाल तक स्थिर रहने की 
पूर्रशक्ति प्रतितमय की अवस्था में परिपूर्ण भरी हुईं है । वह किसी 
में रुका हुआ, पर-सत्ता से दबा हुआ अथवा किसी में मिला हुआ नहीं 
है । आचायदेव कहते हैं कि सम्पूर पवित्र स्वभाव को स्वीकार करके 
निरंतर एक ज्ञायक का ही- परम संतोष पूवेक अनुभव करो । 


जैसे धास ओर मिठाई को एक साथ खाने वाले अविवेकी हाथी 
को उन दोनों के पृथऋू स्वाद की प्रतीति नहीं होती, ओर जैसे कोई 
राजा मदिरापान करके अपना खुबरा-सिहासन छोड़कर मलिन स्थान 
पर बैठा हुआ ल्‍मी झानंद मानता है, इसीप्रकार श्री गुरुदेव कहते हैं 
कि है भगवान आत्मा ! तू पर को अपना स्थान मानकर पुण्य-पाप 
की विष्टा में लोट रहा है ओर उसमें झानंद मानता है, किन्तु 
वह तेरा स्थान नहीं है । तंरा छुवर्यरूप उत्कृष्ट पद तो परमात्मपद 
है । तू अपने पद को देख | ठ्‌ तीत्र मोह के वेग से पागल होगया 
है इसलिये तुमे हिताहित का विवेक नहीं है। मृत्यु के समय कोई 
साथी-सगा नहीं होता। जब मभर्यकर रोग होगा तब महा आते-रोद्रध्यान 
होगा | मैंने ऐसा किया, मैंने वैत्ना किया इसप्रकार यदि पर के कतेत्व 
में लगा रहा और आत्मस्बभाव की चिंता नहीं की तो चोरासी के 
अनंत दुःख सहन करना पढ़ेंगे । 
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आचायदेव कहते हैं कि हे योग्य जीवो ! तुम्हें चात्मा की 
अपूने अ्रचित्य महिमा की वात सुनने का लाभ मिला है, इसलिये 
अन्य द्वब्यों से, देहादि से, जड़कम के संयोग से तथा निमित्तावीन 
होने वाली पुण्य-पाप की भावना से भिन्न वीतरागी एकरूप श्रुव सखव॒मावी 
आत्मा को नित्य पत्रित्र स्वभादरूप से देखो ( स्वीकार करो, मानो ) चेतन्य- 
ज्योति प्रतितमय अपने स्॒भाव में से निमलरूप से प्रगठ होती 


आत्मा में मात्र लाम की ही वहुतायत रहती है, चह कद्ापि 
विकार में एकमेक नहीं होता । अनादिकाल से विकार को अपना मान 
रखा है, यह मान्यता ही अनंत-संसार का कारण है | उ्त मान्यता 
का दोष दूर होने के वाद, पुरुषार्थ की अशक्ति के कारण अल्प-राग 
रहता है, किन्तु अरागी स्वभांव के बल से ज्ञानी उसका कर्जत्व नहीं 
होने देगा । भात्मा का यथाथ ज्ञान होने से तत्काल ही सब त्यागी 
होकर चले नहीं जाते | ग्ृहस्थदशा में राग होता है, तथापि ज्ञानी 
मानता दै कि राग करने योग्य नहीं है। जिसे तत्व की प्रतीति नहीं है 
उसका वाद्य त्याग वास्तविक त्याग नहीं हैं । तत्वज्ञान होने के बाद 
स्वभाव की स्थिरता के बल से त्याग सहज ही होता है, ओर वह 
ऋमश: बढ़कर पूरे वीतराग दशा की प्राप्ति होती है। 


यहँ। सम्यकत्व की बात चल. रही है । श्रीमद राजचंद्रजी ज्ञानी थे 
तथापि पुरुषांथे की अशक्ति के कारण वे जवाहरात का व्यापार करते 
थे; किन्तु उंसमें उनका अतरंग से रुचिमाव नहीं था। पर से उदासप्तीन 
मांव से ज्ञायंक स्वभाव की प्रतीति में वे स्थिर रहते थे । गृहस्थ दशा 
में रहकर सर्व विरतित्त अथवा मोक्तदशा भले ही प्रगट न हो तथापि 
एकावतारी हुआ जास्कता है । पुरुषार्थ की अशक्ति से पुण्य-पाय.- की 
चृत्ति उत्पन्न होती है किन्तु ज्ञानी के उसका स्वामित्र नहीं होता, 
चंह शुमविकल्प को भी लाभदायक नहीं मानता । वाह्मदृपष्टि वाला 
ज्ञानी के हृदय को नहीं पहिचान सकता । जो ज्ञानी है वह अज्ञानी 
जैा खच्छंद नहीं होता। अज्ञानी त्याग को देखादेखी उत्क्ृप्ट मानता है। 
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पुर का कल मानकर अज्ञानी चाहे जैसा त्याग करे तथापि वह 
अनन्त संप्तार के भोग का हेतु है। वाह्मक्रिया करे, वाह्य चारित्र 
पाले, भोर उसमें तृष्णा एवं मानांदि को कम करके यदि शुभभाव करे 
तो पुण्यवंध होता है, किन्तु धम नहीं होता | यदि तलज्ञान का 
विरोध करे तो अनन्तकाल के लिये एकेन्द्रिय निगोद में जाता है। 
सव स्वतंत्र हैं, किसो में किस्ती को जबरन सममकाने की शक्ति नहीं है। 
.. जत्र शुद्धनय के द्वारा भेद को गौण करके एकरूप पवित्र स्वभाव 
को माना तब से लेकर निश्चयद्ष्टि के बल से प्रत्येक अवस्था में 
निमल एकत्र बढ़ता है भोर भेदरूप व्यवहार छट्ता जाता है । शुद्ध- 
दृष्टि होने से पूषे भगवान झात्मा अनेक पुण्य-पाप की भावनोरूप से 
अटकता हुआ खण्ड-खण्डरूप से दिखाई देता था; उसे शुद्धनय से 
देखने पर वह त्रिकाल निमल एकरूप दिखाई देता है। इसलिये पर्याय- 
भेद का लक्ष्य गौण करके निरंतर अखणंड शुद्ध परमार्थ स्रमाव को 
अनुमव करो ! अत्रत्थादृष्टि का एकान्त मत. रखो. । अपनी अशक्ति से 
अब्रस्था में विकार होता है, किन्तु ऐसा मत मानों कि मैं उतना ही 
हूँ । यह अत्रस्था दी मेरी हैं, उसके लक्ष्य से ग्रण-लाभ होगा इस्रप्रकार 
यदि व्यवहार को पक्रड़ रखे तो एकान्त-मिथ्याद्धष्टि है । 

.. टीकाः---पब, जैसे नवतत्वों में एक जीव को ही जानना भूतार्थ 
कहा है उम्रीप्रकार एंकरूंप निमले स्वरमाव से प्रकाशमोन आांत्मा के 
झविगम के (बताने वाले) उपाय जो प्रमाण, नय, निक्षेंप हैं वे भी 
निश्चय से अभूताथ हैं । रागमिश्रित ज्ञान के भेद भी निश्चय से 
एकल में अमूतार्थ हैं उप्तमें भी आत्मा एक ही भूताय. है, क्योंकि 
वस्तु का निश्चय करने. के. विकल्‍प तो एक के अचुभव में छूट जाते 
हैं| जैसे घेबर लेना हो तो पहले घी, आटा, शकर इत्यादि के सम्बन्ध 
में जान लिया जाता है कि वे कैसे हैं ओर बनाने वाला कोन है ।' 
यह सब्र जानकर और भाव-ताव करके उसे तुलब्राया जाता है, इसप्रकार 
इतने विकल्प करने पड़ते हैं, किन्तु उप्तके बाद घेबर का खाद लेते 
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समय (खाते समय) उपरोक्त विकल्प ओर तराजू वाट इत्यादि के विकल्प 
नहीं रहते। इसीप्रकार भगवान आत्मा अखंड ज्ञायक है, उसे पहले अविरोधी- 
रूप से निश्चय करने के लिये प्रमाण॒#् नय निक्षेप के भाव से सम्पूर्ण 
ग्रमाणज्ञान करने के लिये रुकना पड़ता है । 

भगवान आत्मा अबिकारी, अनंत-ज्ञानानंदमय, पूण अखण्डशक्ति 
का पिंड है। देहादिरूपी सेयोगों से मिन्‍न अरूपी ज्ञानधन है। उसे 
अखण्ड निमल ख्माव के पक्ष से जानना सो निशचयनय है, वर्तमान 
अवस्था के भेद को जानना सो व्यवहारनय - है ओर दोनों को मिलाकर 
सम्पूण भात्मा का ज्ञान करना सो प्रमाण है | 

वस्तु के एक देश (भाव) को जानने वाले ज्ञान को नय कहते हैं। 
प्रमाण तथा नयज्ञान के अनुसार जाने हुए पदाथ को नाम में, आकार 
में, योग्यता में, ओर किसी भावरूप अवस्था में भेदरूप से बताने का 
व्यवहार करना सो निश्चय है । 

निक्षेप के चार भेद हैं:--नाम निक्षेप, स्थापना निक्षेप, द्रव्य निच्षेप 
ओर भाव निचतोप । 

(१) नामनिक्तेप:--जिस पदाथे में जो ग्रुण नहीं है उसे उस नाम 
से कहना सो नामनिक्तेप है । जैसे किसी को दीनानाथ कहते हैं 
किन्तु उत्तमें दीनानाथ के गुण अथवा लक्षण नहीं हैं, या किसी को 
चतुभुज के नाम से बुलाते हैं, किन्तु उसके चार भुजायें नहीं होतीं, 
वह तो नाममात्र है । 

(२) स्थापनानित्षेप:--यह वह हैं, इसप्रकार अन्य वस्तु में अन्य 
वस्तु का प्रतिनिधित्र स्थापित करना सो स्थापना निक्तेप है | जैसे 
भगवान महावीर की तदाकार मूर्ति में भगवान महावीर की स्थापना करना, 
इसे तदाकार स्थापना कहते हैं । दूसरी अतदाकार स्थापना भी होती 


#प्रसाण (प्र-विशेष करके+मान-माप)-जो सच्चा साप करता है सो सम्यम्शान 
है । यहाँ प्रमाण का विकल्प असृताये है, यद्द कहा है । 
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है; जैसे शतरंज की गोठों में ऊँठ, घोड़ा और हाथी का भाकार न होने 
पर भी उनमें ऊँठ, घोड़ा ओर हाथी की स्थापना करली जाती है । 


(३) द्रव्यनिक्तेप:--वर्तमान से भिन्न भर्थात्‌ भतीत या अनागत 
पर्याय की अपेक्षा से वस्तु को वतेमान में कहना | जैसे भविष्य में 
होनेवाले राजा को (राजकुमार को) वर्तमान में ही राजा साहब कहना; 
अयवा जो वकालत का काम छोड़ चुका है उसे वर्तमान में भी 
वकील कहना | 


(४) भावनिक्तेप:--बरतेमान पर्यायसंयुक्त वस्तु को भाव निक्षेप 
कहते हैं । जैसे साक्षात्‌ केवलज्ञानी भगवान को भावजीव कहना 
झथवा पूजा करते समय ही किस्ती व्यक्ति को पुजारी कहना । 

आत्मा को यथार्थ समकने के लिये प्रमाण, नय, निच्षेपरूप शुभ- 
विकल्‍प का व्यवहार बीच में आये बिना नहीं रहता, किन्तु झात्मा के 
एकत्व के अनुभव के समय वह विकल्प छूट जाता है, इसलिये वह 
झभूताथ है, आत्मा के लिये सहायक नहीं है । वस्तु का अभेदरूप से 
निर्णय करते हुए और उसमें एक्राग्ररूप से स्थिर होते हुए बीच में नव- 
तत्व तथा नय-प्रमाण इत्यादि के रागमिश्रित बिचार भाये बिना नहीं 
रहते किन्तु उससे अमेद में नहीं जाया जाता। अगन के . छोड़ने 
पर ही घर में भीतर जाया जाता है, हसतीप्रकार व्यवहाररूप अगन के 
छोड़ने पर .ही स्वभावरूपी घर में जाया जाता है । 

कोई कहता है कि इतनी सूक्म बातों को जानने से क्‍या लाभ 
है ! एकान्त ध्यान में बैठने से राग-द्वेंघ छूट जायेगा! उससे ज्ञानी 
कहते हैं कि यथार्थ अविरोधी गत्मत्वमाव की .प्रतीति करने से पूर्व 
राग-द्वेष परमार्थ से दूर नहीं होसकता, उल्टी मूढ़ता- बढ़ जायेगी. । 
इसीप्रकार तो इक्त के भी ध्यान है, ओर बाह्य परिप्रह का त्याग पशु के 
भी है, किन्तु भात्मा का यथार्थ स्वरूप समके 'विना सच्चा ध्यान या 
सच्चा त्याग नहीं होतकता। | 
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जैसे राजा को अलीमाति पहिचानकर यदि ठसे योग्य विधि से 
चुलाया जाये तो ही राजा उत्तर देता हैं ओर यदि उसकी सेवा केरे 
तो घन देता है; इसीप्रकार भात्मा को जिस त्रिघि से परिपूर्णतया 
समफना चाहिये उसीप्रकार सतसमागम से जानकर उम्रमें एकाग्रता 
करे तो भगवान आत्मा ग्रप्नन्न हो, उत्त दे और उम्तर्म विशेष लीनता 
करे तो अनन्त मोद्यछुख दे। जिम्से रुचि हो उप्रका पूर्ण प्रेम करके 
परिचय करना चाहिये । 

आत्मा अनंत गुणों का अविनाशी पिंड है, देहादि संयोग और 
सेयोगाधीन होने वाला पुण्य-पाय का भात्र छणिक है । अनादिकाल से 
अपनी विस्मृति ओर दूसरे का सारा अभ्यास चला आरहा ह। यदि 
वास्तविक हित करना हो तो उसे पहले यवार्थ निणय करने के लिये 
सतृप्रमागम का परिचय करके, पात्र होकर बीतराग भगवान ने जैसा 
सतरतंत्र आत्मा बताया है वैसा ही उसकी विधि से समकना होगा । 
लोकोत्तर अ्रूपी सूचरम धर्म लोगों के द्वारा बाहर से मानी गईं प्रत्येक 
कल्पना से बिल्कुल भिन्न है | जगत में घ॒ममें के नाम पर अन्यश्रद्दा 
ओर अनेक मतमतांतर चल रहे हैं । 

कोई कहता है क्रि ईश्वर हमें सुघारता-विगाड़ता है, छुखी-ढुःखी 
करता है, कोई कहता है कि पू्वेक्षक शुभाशुभ कमे बनाते-बिगाड़ते 
हैं, छुखी-हुःखी करते हैँ, कोई कहता है कि सत्र मिलकर एक आत्मा है, 
कोई कहता है कि देहादिक जड़ की क्रिया आत्मा कर सकता है, दूसरे 
का कर्ता-भोक्ता होमकता है। कोई एकान्तपत्ष से आत्मा को वर्तमान 
दशा में भी विल्कुल शुद्ध मानता है, कोई आत्मा को अकेला बंधन 
बाला ओर पराप-पुण्य वाला मानता दै, कोई यह मानता है कि झुमराग 
के विकार से धरे-वीरे गरुग-लाम होगा, कोई यह मानता दै कि निमित्त 
की सहायता से अथवा आशीर्वाद से पार हो जाऊँगा; इत्यादि विविध 
प्रकार से वस्तु को अन्यवा मानते हैं। जगत का यह समस्त भ्रम दूर 
करने के लिये स्वेज्ञ बीतराग के न्यायानुसतार तत्न का रहस्य जानने के 
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लिये सतसमागम प्राप्त करके, यथार्थ श्रेवश-मनन और अभ्याप्त करना 
चाहिये | 


' यथार्थ श्रद्धा होने के वाद स्वभाव के निर्णय सम्बन्धी विकल्प नहीं 
रहते, ओर पुरुषाथ की अशक्ति के कारण जितना राग रहता है उसका 
ज्ञानी को आदर नहीं है, उप्तका कर्तृत्व नहीं है । ज्ञान की विशेष 
निमलता के लिये और अशुभ से बचने के लिये शाखज्ञान से, प्रमाण, 
नय, निक्तेप, नवतत्व इत्यादि से तत्वविचार में लगने पर शुभराग होता 
है, किन्तु उस रागमिश्रित विचार को ज्ञानी गुणकारी नहीं मानता | 
वह स्थिरता के द्वारा उन समस्त विकल्पों को तोड़ना चाहता है। 
सम्यक्त् होने से पूत्रे ऐसा अमिप्राय करके पूर्ण ब्रीतरागता को ही उपां- 
देय मानना चाहिये | 


आत्मा को जानने के लिये पहले निमित्तहूप से रागमिश्रित ज्ञान 
का व्यवहार आता हैं। आत्मा का यथाथे स्वरूप जाने बिना अरूपी, 
झतीन्द्रिय भगवान भात्मा की सच्ची श्रद्धा नहीं होती ओर अंतरंग एकाकार 
स्थिरता का आनंद नहीं आता, तथा पत्रित्र स्थिरता के बिना चीतरागता 
ओर केवलज्ञान प्रगट नहीं होता । 


आत्मा को जानने का उपाय प्रमाण ज्ञान दै। त्रिकाल नित्यस्वभाव 
और वर्तमान अवस्था दोनों को एकप्ताथ सम्पूरं वस्तु के रूप में जानना 
सो प्रमाण ज्ञान है। जो खपर को जानता है सो पूरा प्रमाण ज्ञान है 
' परवस्तु निमित्त है उसे जैसी क्री तेसी मिन्नरूप से जानना चाहिये । ज्ञान 
का स्वभाव स्व-परप्रकाशक है। 


यहाँ. जीव अपने से ही जानता है, किन्तु अपूर्ण अवस्था होने से 
इन्द्रिय ओर मन का अवलम्बन करके विचार करे ऐसा राग मिश्रित ज्ञान 
है। ऐसा निशय किये विना बतमान वस्तुस्थिति नहीं जानी जाती। 
इंन्द्रिय तथा मन के संबन्ध में प्रवतेमान रागयुक्त ज्ञान अविकारी गुण 
की सहायता नहीं करता, तथापि उत्त खय्डरूप ज्ञान को अपनी ओरे उन्मुख 
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किये बिना तत्व को नहीं समझा जासकता, इसलिये प्रमाणादि वस्तु को 
मन के द्वारा निश्चित्‌ करने के लिये शुभराग के गन में आये तब, शुद्ध 
का लक्ष्य हो तो व्यवहारशुद्वि होती है। उससे भीतर नहीं घुमा 
जासकता, कित्तु खमाव की श्तरंगदृष्टि से एकाग्रता में उन्मुख होने 
पर अंतरंग आनन्दरूप श्ररूपी अनुभव होते समय नय-प्रमाण के रागमिश्रित 
विचार अस्त होजाते हैं, भेद का लक्ष्य छोड़ देने पर सम्यकदर्शन 
होता है । 


सभी कहते हैं कि आत्मा है, किन्तु वह कैमता है, कितना बड़ा है, 

कैसा नहीं है, क्या कर सकता है, क्‍या नहीं कर सकता उसे सरबवैज्ञ 
बीतराग के न्याय से रागमिश्नित नय-प्रमाण के द्वारा निश्चित न करे तो 

सत्य-असत्य का तोल करके परम हितस््ररूप आत्मा का आदर नहीं 

किया जास्कता | इस मनद्वार के बिना वरतु नहीं प्रमक्ी जासकती, किन्तु 
इससे भी नहीं समझी जासकती; जब श्रद्धा की स्थिरता से विकल्प का 
अभाव करता है तब आत्मानुभव होता है; इसलिये निश्चय अनुभव में 
वे विकल्प अभूताथे हैं। 

यदि ध्यान रखे तो यह सब समझ में आता है। भन्‍्तरंग की, 

अरूपी मार्ग की यह वात है । अपना अरूपी भाव आँखों से नहीं 
देखा जासकता तथापि निरन्तर उस भाव की अनुभूति ओर विचार को 

जान रहा है। यदि पूवे के ज्ञान को याद करना हो तो अन्‍्तरंग में 

'चैयपूवेक रुकना पड़ता है, वह बाहर से निश्चित्‌ नहीं होता। निश्चित 
करने वाला नित्य ज्ञाताखरूप से भात्मा है | देह, वाणी ओर जड़ 

इन्द्रियों को यह खबर नहीं है कि हम कोन हैं। भीतर जानने वाले को 

नहीं जाना इसलिये अविकारी आत्मस्वमाव को न देखकर बाह्मदृष्टि से 

दूसरे को देखता है। पुण्य-पाप, राग और देद्दादिरूप से अपने को 

मानता है । मैं देहादि की क्रिया कर सकता हूँ, इसके द्वारा धम्म 

होसकता दै ऐसा मानकर धमम के नाम से जीब बाह्मद्ृष्टि में अठक रहा 

है। नवतत्नों को नय, प्रमाण, निक्षेप के माप से अनन्तबार मन में रठा 
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है, किन्तु ऐसी प्रतीति नहीं हुईं कि में मनके विकल्प से मित्र हूँ, राग का 
नाशक हूँ, ख्तंत्र हूँ ओर मेरा मांगे भी निरावलम्बी है। अशुभ में न 
जाने मात्र के लिये बीच में शुभ अगलम्बन का भेद आता है, किन्तु ज्ञानी 
के उप्तका स्द्ामित्र नहीं होता । 


प्रमाण के दो प्रकार हं:--परोक्ष और प्रत्यक्ष | जो इन्द्रियों से रपशित 
होकर (सम्बंधित होकर ) प्रदृत्ति करता है तथा जो बिना ही स्पर्श के 
मन से ही प्रइृत्त होता है-इस्रप्रकार दो पर-द्वारों से प्रव्तित होता 
है वह परोक्ष है भर जो केवल आत्मा से ही प्रतिनिश्चित्‌ रूप से प्रवृत्ति 
करता दे सो प्रत्यक्ष है। ( प्रमाण ज्ञान है, वह ज्ञान पाँच प्रकार का 
है-मति, श्रत, अवधि, मनःपर्यय ओर केवल । इनमें से मति और श्रुत 
दो ज्ञान परोक्ष हैं, अवधि ओर मनःप्रयेय विकल-प्रत्यज्ञ हैं ओर केचलज्ञान 
सकल-प्रत्यक्ष दै, इसलिये यह दो प्रकार के प्रमाण हैं।) 


किसी वस्तु का नापतौल करने के बाद उस नापतोल को छोड़ 
देना पहता है, इस्रीप्रकार पहले आत्मा को बताने में प्रयोजनभूत वस्तु- 
नवतत्व; देव, गुरु, शात्र तथा जड़-चेतन बरतु के द्वब्य गुण पर्याय जैसे 
हैं घैसे नय, प्रमाण, निक्षेपरूप माप से निश्चित्‌ करना होते हैं ओर 
फिर परमाथ स्वभाव में जाने के लिये उन विकल्पों को छोड़ना पड़ता 
है| भखगण्ड के लक्ष्य से स्वमावोन्मुख होने पर अभेद अनुभव के समंय 
बुद्विपूतषेकत के विकल्प छूट जाते हैं, उप्तके बाद चारित्र के बल से सर्वेथा 
छृूठ जाते हैं | | 


परोक्ष ज्ञान भी प्तच्चा ज्ञान है। जीव ने जो यह माना है कि 
पर में सुख है सो वह पर में देखकर निश्चित्‌ नहीं किया है, किन्तु 
भीतर झरूपी कल्पना से निश्चित्‌ किया है, उसे जीव देखता नहीं है 
तथापि उसमें निःशेक है, वह यह नहीं कहता कि वह भाव दिखाई दे 
तभी माँगा । उत्त अरूपी भाव को देखने के लिये परिश्रम भी नहीं 
किया तथापि उसे प्रत्यक्ष की माति मानता है; इसीप्रकार भात्मा: का 
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निणेय परोक्ष प्रमाण के द्वारा प्रत्यक्ष की माति यथाथे समक के अम्यात्त 
से होतकता है । 


जो ज्ञान पांच इन्द्रियों ओर मन के द्वारा जानने में प्रवृत्त होता है 
वह परोक्षाज्ञान है। परोक्ष के जानने के काये में बीच में निमित का अवलम्बन 
आता है, किन्तु जीव इन्द्रियों से नहीं जानता; जीव खये निज से 
जानता है । इन्द्रियां पर पदाथों के जानने में निमित्त हैं। निज का 
जानने में इन्द्रियाँ या मन निमित्त नहीं है | पांच इन्द्रियों के उपयोग 
में जो पर-पदाथे का संयोग होता है वह पदाथे को जान सकता है, 
ओर मन के द्वारा तो चाहे जितने दूर क्षेत्र अथवा पदार्थ का विचार 
ज्ञान कर सकता है, उसमें दूर रहने वाले पदार्थों को निकट आने की 
आवश्यका नहीं है । 


,  पैचेन्द्रियों की ओर का लक्ष्य छोड़कर जब अंतरंग में विचार किया 
जाता है तंब मन निमित्त होता है। वक्स्थल में आंठ पंखुड़ियों के कमल के 
आकार का सूछ्म रजकर्णों का बना हुआ मन है। जैसे आख को 
गठा (कोड़ी) जानने का काम नहीं करता, किन्तु उसके द्वारा ज्ञान 
जानता है, इसीप्रकार मन औअआख के गठा की मभाति निमित्त है। इंद्रिया 
ओर मन नहीं जानते | 


प-पदार्थों के निश्चित्‌ करने में-इंद्रिय ज्ञान मिथ्या नहीं हैं; जो 
खारा-खट्टा है, उसे ज्यों का व्यों जानता है, किन्तु वह ऐसा नहीं 
जानता कि में खारा-खट्टा हूँ । प्रस्तुत जानने ,योग्य पदार्थ ज्ञेग हैं 
बीच में इंद्रियों ओर मन का निमित्त है ओर उसे जानने बाला स्वपर- 
प्रकाशक मेरा ज्ञान है। इसप्रकार ज्षेय निमित ओर ज्ञान उपादान, जैसा 
है वैसा जानकर सववेज्ञ के कथनानुसार ख्तंत्र पदाथ का नय-प्रमाण 
विचार के द्वारा निशय करे तब आत्मा के भीतर प्रंविष्ट होने के द्वार 
रूप, चित्तशुद्वधि होती है । योग्यता से प्त्य स्वरूप को जाने बिना 
अनादिकालीन मूढ़ता की गड़बड़ी बनी रहती है | 
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देब-गुरु-शात्र को पहिचानना पड़ता है, क्रिन्तु वे निर्णय नहीं 
कराते । यदि वे स्वयं स्वत: निर्णेय करें तो निमित्त हुए कहलाते हैं । 
जीव भनंतबार प्तन्नात्‌ प्रभु के पाम्त होभाया ओर धमे के नाम पर 
अनेक शासत्र रट ढाले, किन्तु यथार्थ प्रात्मनिणेय नहीं किया इसलिये 
भवदुःख दूर नहीं हुमा | पर से ज्ञान होता है, पर-पदाथ मेरी सहा- 
यता करता दे ऐसी निमित्ताधीन वराह्मदृष्टि से जीव झनादिकाल से 
दुःख भोग रहा है। दुछ समय के लिये पुण्य के उदय से यदि वाह 
में थोड़ा प्ता दुःख कम दिखाई देता है तो उसे श्रम से सुख मानता 
है। स्त्रथे राग को कम करे तो उतने समय तक मंद श्राकुलता 
रहती दे। बसे सेमार में भाकुलतारूप दुःख के बिना जीव च्ंणभर 
को नहीं रहा है। शरीर में रोग होने का हुःख नहीं हे, किन्तु शरीर 
में जितना मेंफ् है उतना दुःख है। जब कोई मद्दीनों से रोग में ग्रसित 
होकर दुःखी दोर्हा ही ततब्र उत्तकं श्री कहती हे कि परेरे ! तुमने 
पूर्व भत्र में छुटी से बकरे को काटो होगा श्र मैंने उप्तकी अनुमोदना 
की होगी इसलिये मुझे तुम्हारा यह दृःख देखना पड़ रहा दे, विल्तु लाचार 
कि में तुम्हारे दुःख में भाग नहीं बैंठा सकती। कोई किसी के 
ख में भाग नहीं ले पकता। 


बा 


प्रत्येक भात्मा - मित्र है, ओर आत्मा से शरीर एवं इन्द्रियां भी मिन्र 
हैं। कोई आत्मा इच्द्रियों से नहीं जानता। ज्ञान इच्द्रियाधीन नहीं दै । 
जत्रानी में सत्तात्रिय प्रकृति में श्पना. बड़प्पन ओर : दूसरे को हीनता 
मानकर तीव्र तृप्णारूपी बासना का सेवन किया होता है, उप्त वासना 
की गनन्‍व जम गई है, वहा इन्द्रिया निर्मित थीं। घृद्धावस्था में शरीर 
ओर इन्द्रियां शिथ्रिल होगईइ, मन भी नीरस होगया, किन्तु ठ॒प्णा का 
करने वाला वैँसी की बैंसी तीत्र तृष्णा किया करता है, वहीँ उसे इन्द्रियों 
का आधार नहीं है। स्थ॑देद्ादि से झलग है, पर के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं दे, इसप्रकार यदि अविकारी एथकू स्भाव की प्रतीति करे 
तो तृप्णा की कम करके स्वयं अपने में शक्ति का अनुभव कर सकता है । 
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यहाँ. इतना समक लेना चाहिये कि आत्मा ज्ञान के द्वारा अपनी 
योग्यता के भनुषार जानता है, विन्तु जहूँ। ज्ञान हीन होता है वहँ। 
इन्द्रियों का निमित्त होता है, तथापि ज्ञान इन्द्रियों पर अवलम्बित नहीं 
होता । जिसने झात्मा की यथार्थ प्रतीति की दै कि में देह से भिन्र हूँ, 
दणिक ब्रिकार की वासना मेरा स्वरूप नहीं है, में उप्तका नाशक हैँ, 
पवित्र हूँ, ओर जिसने नित्य पवित्र असंयोगी खमाव का निशय इढ़ता 
पृत्रेक किया है उप्तके शरीर. में रोग आये, बुद्धावस्था आये या मन और 
इन्द्रिया ज्ञीण होजायें तथापि अखण्ड, अविकारी, ज्ञानानंद आत्मा के 
स्व्रभाव का निणय हीन नहीं होता, उसकी समता कम नहीं होती। 

यहँ। कहते हैं कि जानने वाले का ज्ञान, उसमें इन्द्रियों का निमित्त 
ओर प्रस्तुत ज्ञेय पदार्थों की जैसी स्वतंत्र वस्तुस्थिति है वैसा निशय नय, 
प्रमाण ओर निक्षेप के माप से मनःशुद्धि के द्वारा न करे तो अतीन्द्रिय 
स्वभाव के आऔगन में नहीं आसकेगा; तथा उसमें कोई ले जाये अथवा 
दूसरे की सहायता से जाप्के तो भी बात नहीं है। हे 

ज्ञान में ऐसी दोहरी सामथ्ये है कि वह अपने को जानता है और 
पर को भी जानता है। ज्ञान की अवस्था की हीनता के कारण, जानने 
में बीच में मन-इन्द्रिय का निमिच्त होता है उसे भी ज्ञान जानता है। 
पर-निमित्त में लगने से तो पर ज्ञात होता है; निज-को जानने में पर- 
लक्ष्य: और इन्द्रियों की ओर का संयोग छोड़ना पड़ता दै।. शब्द, रूप, 
रस, . गन्ध, स्पशे के जानने- में इन्द्रियां ओर संकल्प-विकल्प जानने में 
मन निमित्त होता है, किन्तु निज को जानने में कोई' निमित्त नहीं दै। 
स्वभावोन्मुख होकर निमित्त ओर राग का लक्ष्य गोण करे तब खलहृय 
होता है और स्लक्ष्य की स्थिरता रह सकती है। स्॒ल॒क्ष्य की स्थिरता 
ही चारित्ररुप निज आचरण की क्रिया है। 

परोत् ज्ञान से जानने के व्यापार में बीच में निमित्त का अवलम्बन 
आता है, किन्तु उसमें रुकना ठीक नहीं है। ज्ञानी होने के बाद जितने 
अंश में स््रभाव में स्थिरता नहीं रहती उतना परावलम्बनरूप राग के 
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योग से रुकना पडता है। में उस क्षणिक झशक्ति का नाशक हूँ, इसप्र- 
कार चपार सबल स्रभाव के वल से ज्ञानी राग का स्वामी नहीं होता। 

प्रत्येक भात्मा में ज्ञान-गुण भनादि-भनंत एकरूप है, उप्तकी पौँच 
अत्रस्वाएँ हैं| उस्तमें जिसके मति-श्रुतज्ञान की अवस्था प्रगट होती है 
उम्रके इन्द्रिय-मन द्वारा परोक्षज्ञान होता है। पवधिज्ञान (जो मन और 
इन्द्रियों के निमित्त के बिना द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव की मर्यादा से रूपी 
पदाथ को स्पष्ट जानता है) श्ौर मनः्पयेयज्ञान (जो द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भात्र की मर्यादा से दूसरे के मनोगत रूपी पदार्थ को स्पष्ठ जानता है) 
दोनों देशप्रत्यक्ष हैं। जो लोकालाक की त्रैकालिक स्थिति को एक ही 
साथ ज्ञान की प्रत्येक अवस्था में सहज ही जानता है वह केवलज्ञान 
स्प्रत्यक्ष है | 


भ्ात्मा अपने ज्ञान-गुर्ण से अपने को जानता है और अपने ज्ञान-गुण 

की अवर्था की सन्‍च्द्ता में पर-चस्तु सहज ज्ञात होती है; किन्तु पर-संयोग 

से या पर से जानना नहीं होता | व्यवहार से ऐसा कहा जाता दै कि 

झ्, शाख इत्यादि पर-पदा्थ को जान लिया, किन्तु निश्चय से तो 

अपनी योग्यता के अनुमार ज्ञान श्रपनी अवर्था को ही जानता है। 

ज्ञान-गुण के श्रतिरिक पशात्मा के पशनन्‍य गुर्णों में रब-पर को जानने को 
शक्ति नहीं है । 


मत श्रतज्ञान के लिये एक इषट्टान्त:---जों भाम को नहीं जानता वह 

उप्त जानने के लिये किसी ऐसे बागवान के पाप्त जाता है जिपने 
अपने बगीचे में श्राम के पेड़ को बोकर इतना बड़ा किया है और तभी 
बह उमके पाम्त से श्राम की उत्पत्ति की पारी कहानी जान सकता है। 
बरागवान उसे बताता है कि जो आम पेड़ की डाल में पकता है उसका 
द अधिक मीठा होता है। आम का वह बरणन सुनकर पहले सामान्य- 
रूप से आराम का स्थूल ध्यान आता है, वह 'मति में स्थूलरूप से अव- 
ग्रह ज्ञानं हुआ, उप्तेे बाद आम के जानने में कुछ विशेष विचार हुआ 
) ईंहा है; पश्चात्‌ यह निश्चय किया कि यह आम ही है सो अवाय 
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है, ओर ज्ञान में दृढ़तापूर्वक् धारण कर लिया कि यह शभ्राम ऐसा ही' है, 
अन्यरूप नहीं है; उप्तमें संशब या विस्मरण न दो सो धारणा दहै। यहँँ- 
तक मतिज्ञान में अन्तिम घारणा का भेद हुआ। पश्चात्‌ यह झाम 
इृष्ट प्रतीत हुआ इसप्रकार उसमें जो विशेषता ज्ञात हुईं सो मति में से 
बढ़ता हुआ ताक्करिकक्ञान-श्रुतज्ञान हैं। वह मति-श्रुतज्ञान परोक्ष है। ठच्त 
यथार्थ आत्मज्ञान से सम्पकप्रमाण होनेपर केवलकज्ञान का बीज होता है । 

जैसे वागवान से आम का वंणन सुना उसीप्रकार केवलज्ञान लक्ष्मी 
के बागबान श्री तीथकरदेव अथवा उन्हें मल्ी-माति जानने वाले छन्नस्थ- 
ज्ञानी भीगुरु के पास से निज को समकने की चिता की, सत्‌ सुनने 
'को आया और आत्मा का बरणने सुनते ही उसने अंतरंग से उमंगित 
होकर बहुमान से स्वीकार किया सो वह स्वभात्र का अव्यक्त ब्येजनावग्रह 
मतिज्ञान का प्रथम प्रकार हुआ | भीतर यथाथ निश्चय का जो अव्यक्त 
अंश प्रारम्भ हुआ उसमें पहले सामान्य-स्थूलरूप से भात्मा सम्बन्धी ज्ञान 
हुआ; फिर बिचार के निशय की ओर उन्मुख हुआ सो ईहा है। जो 
नियेय हुआ सो अबाय है। और दृढ़तापूर्वक आत्मबोध को प्रहण कर 
'रखा कि ऐसा ही है, अन्यथा नहीं है सो धारणा है। वहाँतक तो 
'परोक्षमूत मतिज्ञान में धारणा तक का अन्तिम भेद हुआ । पश्चात्‌ यह्‌ 
आत्मा अनंत ज्ञानानंद शांतित्वरूप है इसप्रकार मतिज्ञान में से बढ़ता 
हुआ जो ताकिकज्ञान है सो श्रतज्ञान है। 


. अनंत द्रव्य त्रिकाल अखण्ड परिपूण है और उसे चेक्तनि वाले 
स्वेक् हैं। उन्होंने जो स्वरूप बताया है उसे स्वीकार करने वाला में भी 
अखण्ड ज्ञान-दशैन से पूर्ण हूँ। निमित्त, परवस्तु, अनन्त झात्मा और 
पुद्टल इत्यादि अजीब वस्तु हैं, उसे जानने वाला ज्ञान स्वयर्प्रकाशक है 
ओर पर से भिन्न अपने में अभिन्नरूप से है। नित्य-अनित्य, शुद्ध-अशुद्ध, 
ओर अभखण्ड-खण्ड इसप्रकार सामान्य-विशेष दोनों पहलुओं को देखने 
चाली निश्चय-व्यवहारनय की संधि बताई है। सतसमागम से मनद्वारा 
ऐसे निर्णय से अपने ज्ञान को व्यवहार से अ्रमाणरूप बनाये तब चित्त- 
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शुद्धि के औगन में आकर शुभ में आखड़ा होता है। इसमें छहकाये 
की दया का स्वरूप बताने वाली वीतराग की आज्ञा भी आजाती है। 
जो सर्चज्ञ बीतराग हैं वही छहकात के जीव, उनकी रक्ता का ज्ञान और 
छह द्रव्यों का परिपूर्ण स्वरूप बताने वाले हैं। सर्वज्ञ के अखण्ड ज्ञान स्व- 
रूप की मर्यादा को स्त्रीकार करने पर अपने को ही स्वतेत्र अखण्डरूप 
से स्वीकार किया जाता है। अपने सतत जानने वाले खरूप में कहीं 
भी अच्छा-बुरा मानकर राग-द्वेंघ में अठकना नहीं होता। इसप्रकार 
अनंतकाल में नहीं माने गये अपने स्वरूप में स्ेज्ञ की आज्ञा का निश्चये 
होने पर अनन्त अनुकूल पुरुषा्थ देखा और अपने अखण्ड स्वभाव के 
लक्ष्यकूप स्रदया में बीतराग कथित छहृद्रव्य, उसके गुण ओर पर्याय तथा 
छहकाय के जीवों का स्वरूप भी जाना, ओर स्वलक्य से रागद्रेष, अज्ञान 
से अपने अखणड गुण को -बचानेरूप स्दया में परदयों का ज्ञान भी 
श्रागया | इसप्रकार अपने शखंण्ड स्वरूप का निश्चय ओर स्वाश्रित सम्य- : 
कदर्शन, ज्ञान, चारित्रहप व्यवहार ऐसे निश्चय-व्यत्रहार की संधि 
अपने ज्ञान में करने पर स्रतंत्र निमित्त-उपादान का सम्पूर्ण स्पष्टीकरण 
प्रमाणज्ञान में आजाता है । 


प्रश्न:--देह, इन्द्रियों से आत्मा को अलग करके किस्ती ने नहीं 
बताया, इसलिये झात्मा को देह से भिन्न कैसे माना जाये ! 

उत्त३--बहुत से मृत शरीर देखे हैं जिनमें जानने वाला (शआत्मा) 
नहीं होता, उनमें से जानने वाला अन्यत्र चला गया है, क्योंकि 
जो दे उप्तका संबंधा नाश नहीं होपकता; वह अवस्था को बदल- 
कर स्थिर हो रहता है। कोई कहता है कि शरीर के साथ मेरा भी नाश 
दोगया है, किन्तु नाश द्ोना किसने जाना है? तेरे नाश के कथन 
में तेरे अस्तित्व की स्पष्ट घोषणा देह से मित्र लक्षणरूप में होती है। 
देह में ज्ञादत् नहीं है। ओर यदि देह तथा इन्द्रियां द्वी आत्मा: हों 
तो मोटे शरीर में अधिक ज्ञान भौर शांति द्वोनी चाहिये, तथा पतले 
शरीर में ज्ञान और शांति कम होना चाहिये, एवं औख कान के फूट 
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जाने पर जात्मा का नाश होजाना चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं होता। 
* जानने वाला पर में सुख मानता है, किन्तु वह यह नहीं देखता कि 
चह अरूपी मान्यता किस जगह की है; तथापि उसे प्रत्यक्षत्रत्‌ ही 
मानता दै। जड़ देहादि को कुछ खबर नहीं है | रागद्रेथ की भावना 
शरीर में नहीं होती। इसप्रकार शरीर श्रोर आत्मा लक्षयमेद से त्रिकाल 
मिन्न हैं। पानी ओर कंकड़, पत्थर और सोना, दूध ओर पानी एकक्षेन्र 
में एकत्रित होने पर भी भिन्न हैं, क्योंकि यदि वे पृथक न हों तो प्रथकऋू 
नहीं किये जासकते । 


समाधान करने वाला ज्ञान है| लड़के ने सट्टे में दसहजार रुपया 

गमा दिये हों तो मी वह किसीप्रकार मन में समाघान कर लेता है 

कि यदि लड़के को डार्टे-धमकायेंगे या बुरा-भला कहेंगे तो वह विष 

खाकर मर जायेगा। इसमें किसी पर-निमित्त ने समाधान नहीं कराया दै । 

'जब कोई सीख देने आता है तब अपने को रुचता है तो अपने भाव 

से मानता है। प्रमाणरूप यथार्थज्ञान का स्वभाव स्वीकार करने में ज्ञान 
के विकाश होता है। 


अनेत पर-पदार्थों की स्वतेत्रता को स्वीकार करने वाला स्वयं भनन्‍्त 
ज्ञानमय है। यथार्थ सानुकूल पदार्थ को सममकर भूल को दूर करने 
वोला स्वयं स्वतंत्र है। पहले मन के द्वारा तत्वज्ञान के अभ्यास से नव- 
तत्व, छहृद्रत्य तथा उप्तमें गुण-पर्याय रागमिश्रित नय भोर . प्रमाण के 
ज्ञानद्वारों निश्चित: करे बहुँतक तो शुभराग की भूमिका है, -वहाँ रुककर 
'पुण्यवेध करके जीव अनन्तबार वापिस हुआ है, इसलिये उस्त राग की 
भूमिका भी निश्चय अनुभव में अमूताथे है स्थायी नहीं है। में पर 
. से, भिन्न हूँ, निरावलम्बी अक्रिय स्वभावी हूँ, राग का नाशक हूँ ऐसा 
यथाथे निश्चय सतूसमागम से करना चाहिये। जिसने तत्व को सममने की 
परवाह नहीं की उसने अपने पग्रथकू स्वतंत्र स्वभाव का अपने में बहुत 
विरोध किया है, इसलिये भगवान कहते हैं कि महामहिम मृल्यवान मनुष्य 
भत्र को हारकर एकेन्द्रिय वनस्पति में महामृढ़ होकर अनंतकाल तक भनंत 
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जन्म-मरण में तीव्र आकुलता के दुःखों को भोगेगा | अनंतकाल तक 
परिभ्रमण करके भी जोंक-शंख इत्यादि का भव्र पाना भी कठिन होजायेगा, 
इसलिये सत्रचुयोग आगया हैं ऐसा समककर अपनी चिता करने की 
आवश्यक्ता है । 

आत्मा ओर उप्के अनंतगुण अनादि-अनन्त एकरूप स्थिर रहते हैं, 
उस ध्रुव अखण्ड स्रभाव की पहिचान करके पर से ( विकार से ) मित्र 
स््रमाव की महिमा लाकर, रागमिश्रित श्रद्धा का नाश काके, एकरूप 
स्वभाव का निर्णय करे फिर विकल्प से (मन के अवलम्बन से ) कुछ हटकर 
ठहरे तो बहँ। अपूर्व सम्यक्दर्शन होता दै । सम्यक्त्व होने से पूर्व राग- 
मिश्रित ज्ञान से सर्वज्ञ कथित नवतत्व तथा छह्वस्तु के द्रव्य गुण पर्याय 
को जानकर उसका नय-प्रमाणरूप ज्ञान के द्वारा मन से निर्णय करना 
सो वहँतक तो व्यवह्ारशुद्धि कहलाती है | ऐसी समझ के विना क्रिया- 
काण्ड में अठकने वाले जीव को वज्यवह्ाराभास की भी खबर नहीं होती, 
उप्तकी यहँ। बात नहीं है, यहँ। तो ज्ञान का विषय चल रहा है। 

प्रमाता5 जानने चाला आत्मा । 

प्रमाण- मति, श्रुत, अवधि, मनःपयेय ओर केवलज्ञानरूप ज्ञानगुण 
की पीच अवस्थायें | 

प्रमेय- आत्मा के ज्ञान में जानने योग्य स्-पर पदाथे, ज्ञान के द्वारा 
जानने योग्य समस्त बस्तुएँ ज्ञेय होती हैं । 

परबस्तु;--अनंत जीव-अजीब पदाथे हैं! देव-गुरु-शात्र, बीतराग 
को मूर्ति इत्यादि निमित्त हैं, इसप्रकार ज्ञान मलीमाति जानता है और 
तभी ज्ञान स्रच्चा कहलाता है। 

कोई कहता है कि सब मिलकर एक ही भात्मा है? किन्तु यह भूल है। 
कोई कहता दै कि ज्ञान अकेला निज को ही जानता है, परवस्तु अनेक प्रकार 
से भासित होती है जो कि माया का अ्रममात्र है।' ऐसा कहने वाले 
का ज्ञान ही अ्मरूप मिथ्या सिद्ध होता है। परवस्तु है तो अवश्य, 
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किन्तु आत्मा के स्वरूप में पर श्रथत्रा पर का कोई भेद नहीं है। खट्टा- 
खारा जानने पर कहीं जीव खट्टा-खारा नहीं होजाता । एक के दुःख से 
दूसरा दुःखी नहीं द्वोजाता, एक व्यक्ति के शांति रखने से विश्व को 
शांति नहीं होजाती, क्योंकि सव सिन्न-मिन्न हैं। कोई कहता दे कि 
यहाँ पर भले ही भात्मा अलग हो, किन्तु मोक्ष में जाने पर 
जोत में जोत सप्ता जाती दहै;! किन्तु यह बात भी मिथ्या है, क्योंकि 
यहँ। दुःख भोगने में तथा राग-द्वेष में तो अकेला है ओर राग-द्वेष का 
नाश करके अनंत पुरुषार्थ से पवित्र निरुपाधिक्रदशा प्रगठ की तब क्रिस्ती 
फ-प्तत्ता में मिलकर पराधीन होजाये तो अपने में स्वाधीन सुख भोक्ता 
ही नहीं रहा, अर्थात्‌ अपना ही नाश होगया; तो ऐसा कोन चाह्देगा । 


खतंत्र वस्तु का जैसा यथार्थ स्वरूप केबलज्ञानी सर्वज्ञ बीतराग ने 
दिव्यध्वनि में कहा है वैसा ही पूर्वा पर विरोधरहित कहने दाले पर्यक्ञ 
के शात्ष हैं। उनके अथे को ग़ुरु-ज्ञान से मममे ओर अपने भाव में 
यथा्थतया निश्चित्‌ के तब शातत्र निमित कहलाते हैं। यदि शास्त्र 
से तर सकते हों तो शास्त्र के पन्‍नों का भी मोद्ध होजाना चाहिये । 
शात्र को पहले भी जीव भझनंतवार बराह्यदृष्टि से पढ़ चुका है | यहा तो 
ज्ञान में यथार्थ वस्तु को स्वीकार करने की बात है। झञात्मा को देह से 
पृथक जानने पर ज्ञानी को यह स्पष्ट प्रतीत होजाता है कि देव; गुरु 
पर हैं, निमित्त हैं । 

मति-श्रुतज्ञान परोक्षज्ञान हैं, उसमें मन ओर इन्द्रिया निम्ित्त हैं, इस- 
प्रकार ज्ञान से ज्ञान में जानता है, निमित्त से ज्ञान नहीं होता | जबतक 
वृतेमान में ज्ञान हीन है तत्रतक दूसरे को ज़ानन के लिग्रे मन ओर 
इंद्रियोँ निमित्त हैं। भीतर सलक्य में मन ओर इंद्रिया निमित्त नहीं हैं । 
जीव उससे अशतः अलग होता है तत्र खतंत्र तत्व का ज्ञान करके 
उसमें स्थिर होसकता है। 

इंद्रियों तो एक-एक प्रकार को ही जानने में निममित्त हैं। इन्द्रिया 
नहीं जानती | यदि कान, भांख इत्यादि इन्द्रियों की ओर का लक्ष्य बन्द 
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करे तो भीतर मन के द्वारा विचार का काम ज्ञान करता है, तथापि 
वह जानता अपने से ही है; मन भोर इन्द्रियाँ तो बीच में व्यथे ही 
थोथी -सिद्ध होती हैं, उनकी तो उपस्थिति मात्र होती है, तथापि वह 
अल्पज्ञान में निमित्त हैं, उनका ज्ञान में निषेध नहीं है, किन्तु 
उनसे ज्ञान होता है इस .विपरीत-मान्यता का निषेध है। में क्रमशः 
जानता हूँ, मेरे ज्ञान में क्रम होता है, अक्रमरूप से मेरा ज्ञान ज्ञात 
नहीं होता इसलिये बीच में निमित्त का अवलम्बन आजाता है, इसलिये 
वह परोत्ष ज्ञान है | वर्तमान में हीन अवस्था है किन्तु स्वरमाव इतना 
मात्र नहीं है, दीन नहीं है; भल्पज्ञान में निमित्त है। राग-रहित पूर्ण ज्ञान 
में निमित का सम्बन्ध नहीं होता, क्रम नहीं होता, प्रथम समय में 
दर्शन का व्यापार हो और दूसरे समय में ज्ञान का व्यापार हो ऐसे 
भेद केक्लज्ञान में नहीं होते । 


* मतिज्ञान में सामान्यरूप, से जानना होता है । श्रतज्ञान में विशेष- 
रूप से विस्तार पूर्तक्त ओर अधिक सूछुम ज्ञात होता है | यह शब्द 
अमुक भाई का हीं है, ओर पहले जो भावाज सुनी थी वैसी ही यह 
- आवाज है; इसप्रकार का ज्ञान मतिज्ञान का भेद है। उसके बाद ज्ञान 
को तनिक और खींचकर. जहाँ यह ज्ञात होता है कि उसकी भावषाज 
मीठी है, धीमी है सो यह श्रुतज्ञान दै। स्पशेन इन्द्रिय के द्वारा वायु का 
स्पश हुआ सो उसे जानना मतिज्ञान है फिर यह विशेष जानना कि 
वह वायु ठंडी है या गम है सो श्रुतज्ञान है। इस श्रुतज्ञान से जानने में 
इन्द्रियाँ निमित नहीं हैं किन्तु भीतर जो मन है वह , निमित्त है । ख- 
स्वरूप का अभेद लक्ष्य करने में जितने अंश में मन का भव॒लम्बन छूट 
जाता है उतना प्रत्यक्ष खलक्ष्य होता है । । 

आत्मा का ख्तंत्र रूप ज्ञानी के निकट से सुनकर निमित्त को 
ओर का. लक्ष्य छोड़कर भीतर इसप्रकार विचार में मग्न होजाता है 
कि अहो ! यह आत्मा देहादिक संयोग से मिन्‍न खतंत्र और पूर्ण गुण- 
स्वरूप: प्रतीत होता है, ज्ञान शोर शांति मुक्में विद्यमान से हैं, जो 
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स्वतंत्र होता है उसे फराश्रय की आवश्यका नहीं होती, मेरा अस्तित्व 
छदा मुकते ही है, देहादि के संयोग से मेरा अस्तित्व नहीं है, में 
असंयोगी ज्ञाताखरूप हूँ, किप्ती के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, 
मेरा 'ज्ञान सदा एकरूत रहता है, मेरे ज्ञान की शक्ति में ज्ञात होने 
वाले अनेक प्रकार के ज्षेय मुफते भिन्न-भिन्न हैं ओर वे वैसे ही 
: ग्रतीत होते हैं, में पर से नहीं जानता, में ऐसा प्रतिबन्ध बाला नहीं 
हूँ कि अमुक क्षेत्र, काल, संयोग ओर राग-द्वेष में रत होऊँ तो जान 
सकूँ, ज्ञान में व्रिकार नहीं है, ज्ञान का झठकने का स्वभाव नहीं है, 
अटकना तो परोन्मुख होने वाली दाणिक अवस्था से होता है जोकि 
राग का कारये है, खमाव तो राग का नाशक ओर अनंत गरुय का 
रक्षक है | 

वत्तु है सो नित्य है | में नित्य हूँ तो स्वतंत्र हूँ या नहीं ? यदि 
स्वतंत्र होऊँ तो स्वतेत्रता दिखाई देनी चाहिये; किन्तु में अपनी अशक्ति 
के कारण वतेमान अवस्था में राग में अठका हुआ हूँ; ओर यही परा- 
घीनता है; त्रिकाल स्वभाव में पराधीनता नहीं है | यदि स्थमाव के 
विश्वात का बल हो तो पर की ओर अठकना रूये ही छोड़ सकता 
है। में खतंत्र हूँ इसप्रकार पहले यदि निःशेक निणेय करे तो फिर 
आत्मस्वभाव में स्थिर होकर वीतराग परमात्मा होसकता है | पूर्ण निर्मल 
मोक्ष होने से पूत्रे मोज्ञ की ही! कहने वाले को ख्तंत्र पूर्ण्वभाव की 
महिमा प्राप्त होती है, उसीकी यह बात है । 


मतिज्षान से पर को जानने में इन्द्रियाँ तथा मन निमित होते हैं । 
मतिज्ञान 'के बाद श्रुतज्ञान के होने में मात्र मन निर्मित होता है। 
जड़ इन्द्रियाँ पर के जानने में निमित्त होती हैं, वे भात्मा के जानने 
में निमित्त नहीं होतीं। जबकि शब्दादिक पर-विषयों को बाहर कॉक- 
'कर जान लेता हूँ, तो फिर सीधी रीति से में अपने को क्यों नहीं 
जानूँगा ! मैं स्वावलम्बी नित्य एकरूप पूरे ज्ञानत्वभाव हैँ, इसप्रकार 
स्वसंवेदनप्रत्यज्ञ ज्ञान से स्-विषय करे ऐसा मति-अुतज्ञान का 


जीवाजीवाधिकार * गाथा-१३ [ १०७ 


स्वभाव है । खतंत्र स्वभाव के मानने में एक अंश भी आलंबन नहीं 
है; भालंवन तो पराधीनता की दृष्टि है | 


आाचायेदेव कहते हैं कि सर्वक्ष भगवान के द्वारा कहे गये अपने 
अबिनाशी चतन्य शक्ति के माल को पहिचानकर तोल करने के लिये 
पहले अपने ज्ञान को प्रमाणरूप वना। जैसा हम कहते हैं वैसा यदि 
तू जानले तो जैस्ता हमारा भव का अभाव हुआ है वैसा ही तेरा भी 
होजायेगा । 


जैसे मिठास मिश्री में है, येले में नहीं, इसीप्रकार ज्ञान-शौति इत्यादि 
समस्त गुणरूप स्वघमे मुममें त्रिक्राल अमिन्नरूप से विद्यमान है| वह 
देहादि में नहीं है, देह की क्रिया में नहीं है; ओर वाह्मम्राधन अथवा 
आलम्धन से गुण नहीं आता | गुण भीतर विद्यमान है, इसलिये उसकी 
एक्राग्रता के वल से वह प्रगट होता है। उस अतीन्द्रिय स्वभाव को 
किप्ती दूसरे की अपेक्षा नहीं है तथा उप्तमें कोई कमी नहीं है। जबतक 
अपने को स्दमात्र से दीन या पराधीन मानता है तब्रतक मान्यता में 
संप्तार है | पूर्ण्भाव की प्रतीति करने के बाद अवस्था में क्षणिक 
अ्रशक्ति होती है, किन्तु ज्ञानी उस्त क्णिक अशक्ति का स्वामी नहीं होता । 
बह अभूताथमाव का कर्ता नहीं किन्तु नाशक है। 


मति-श्रुतज्ञान अपने को जानने' के लिये प्रत्यक्ष हैं-एक देश प्रत्यक्ष 

' हैं; और पर को जानने के लिये परोक्ष हैं। वर्तमान में मेरी योग्यता 
से होनेवाला, इन्द्रियों में अटकने वाला पराधीन ज्ञान आदरणीय नहीं 
है; किन्तु भीतर पूंण निमल अखणड स्वभाव में निरपेक्ष, निश्चय दृष्टि 'के 
बल से यदि में स्थिर होऊँ तो पूर्ण केवलज्ञान की निर्मल अनंतशक्ति 
स्त्रये प्रगट कर सकता हैँ। वह पूर्योज्ञान प्रगट न हुआ हो उससे पूर्व 
आत्मा में किसी के अपूर्ण ज्ञान की अवस्था-अत्रधिक्ञान प्रगट होता है, उसमें 
इहलोक और परलोक के रूपी पदार्थ अप्तुक क्षेत्र भर काल की मर्यादा 
'को लिये हुये ज्ञात होते हैं। ज्ञान को कहीं बाहर दूर नहीं जानाः पड़ता 
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ओर परक्षेय भीतर ज्ञान में प्रविष्ट नहीं होजाते। जबकि में स्वतंत्र हूँ 
तो फिर निमित्त के बिना क्‍यों नहीं जानूँगा ? मुकमें अवधिज्ञान की 
शक्ति विद्यमान है ऐसा समझना चाहिये। इस्रप्रकार अवधिज्ञान प्रमाण की 
विवज्ञा की है| 

ज्ञान की चोथी अवस्था मनःपर्ययज्ञान है। जो . दूसरे प्राणी के 
मनमें रमने वाले रूपी पदाथे सम्बन्धी सेकल्प-विकल्प को बिना ही मिमित्त 
के जानता है सो मनःपर्ययज्ञान है। जबकि में स्वतंत्र हैँ तो उत्तकी 
श्रद्धा के बल से स्थिर होकर यदि निमलता प्राप्त करूँ तो वह क्यों न 
ज्ञात होगी ? अवश्य ज्ञात होगी । यह मन:पर्ययज्ञान की स्त्रीकृति है। 

अवधि ओर मनःपर्ययज्ञान रूपी परपदार्थों को एकदेश प्रत्यक्ष जानते 
हैं। मनःपर्ययज्ञान में अवधिज्ञान को अपेक्षा श्रधिक सूध्मता (निमलता) 
है। अवधि और मनःपर्येय का विषय पर का है। मति-प्रुतज्ञान 
निज का एकदेश प्रत्यक्ष ओर पर का सब पोरोक्ष जानता है, किन्तु 
ज्ञान पर की सभी अवत्थाओं को नहीं जानता। केवलज्ञान में प्रत्येक 
समय की एक-एक अवस्था में तीनकाल ओर तीनकाल के समस्त भाव 
एक साथ ज्ञात होते हैं। पूर्ण्रूप से अनन्त को जानने वाला अपने 
गुण से अनन्त है। ऐसी खतंत्र वस्तु के पूणेज्ञान को स्वीकार करने वाला 
में हूँ। प्रत्तुत जगत में वस्तु अनादि-अनन्त है, उसे जानने का खमाव- 
वाला में क्‍यों न जानूँगा ? इसलिये केवलज्ञानी के जैसा सेग्रत्यक्ष ज्ञान 
है वैसा मेरे भी दहै। उनमें जितने ओर जैसे अनंतगुण हैं उतंने ओर 
वैसे ही मुझमें भी प्रतितमय विद्यमान हैं। इसप्रकार अपार-अनंत को एक 
साथ स्वीकार करने वाला ज्ञान है। ज्ञान का यैला ही इतना बड़ा है 
कि उसके विश्वास में पूरे स्वभाव और पूर्ण पुरुषाये स्वरूप स्वयं समा 
जाता है। में अपूर्णा अथवा उपाधि वाला नहीं हूँ। मेरे भव नहीं है । 
में पूण खतंत्र तत्व हैँ। मुझे पर से बन्धनबद्ध कहना शोभा नहीं देता | 

मैं नित्य बसु हूँ। प्रतिसमय पर्याय बदेलती रहती है। अपूर ज्ञान 
के समय निमित्त होता है, किन्तु निमित से जानना नहीं होता | निमित्त 
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में जाकर जानता नह्ढीं है किन्तु निज में जानता है। सम्पऋद्ष्टि के 
पीचों ज्ञान तथा मिव्यादृष्टि के कुमति, कुश्षुत और कुअबधिज्ञान होते हैं। 
इत्तप्रकार जत्र ज्ञान का रागमिश्रित निशेय किया तब उच्च शुभभाव 
हुआ। ऐसे शुभभात्र से भी जीव अनन्तवार पीछे हट श्ाया है। 


यह दोनों प्रमाता, प्रमाण, प्रमेध के भेद को अनुभत्र करने पर तो 
भूताये हूँ, पत्याथे हैं, और जिम्रमें सत्र भेद गौण होगये हैं ऐसे एक 
जीव के स्वभाव का प्रतर निर्मलद्धष्टि से अ्रनुमत करने पर वे (रागमिश्रित 
विचार) अमूताय हैं, अम्रत्यार्थ हैं, अर्थात्‌ रागादिक निज में ठिकने वाले 
नहीं हैं। जगत्‌ में जो परचस्तु दे सो स्त-वत्तु से असत्‌ है, अर्थात्‌ 
अपने में नहीं दे पर-निमित्त अपूण प्रत॒स्था में होता है, किल्तु त्रिकाल 
भाव अ्रपूण नहीं हैं। उप्तके विचार में रुकने का राग अभूताथ है 


इन्द्रियां द्णिक संयोग से नाशवान हैँ, मन से निशय किया सो वह 
रागमिश्रित था। वह पर का अबलम्बन कहँतक टिक्ष सकता है? 
कहा जाता है कि लिया-दिया कॉईातक टिक सकता है ? यदि जीव 
अमूतार्थ राग का भाश्रय छोड़कर नित्यखभाव का आश्रय करे तो 
स्वाश्नय में राग नहीं हू । 


कोई कडता हैं कि यहाँ छुनते हैं तब्रतक अच्छे विचार रहते हैं, 
फिर नहीं रहते; किन्तु यह तो निमित्ताधीन दृष्टि है। जैसे सिगड़ी को 
छाती से नहीं बैधा जाता, किन्तु सालमप्राक्त और गरम मप्ताले खाने से 
यदि पुण्योदय दो तो भीतर गर्मी आजाती है, इसीप्रकार मेरा कोई सहायक 
नहीं हैं, मुकपर किसी निमित्त का अप्तर नहीं होता, में पर से मित्र 
अकेला पूर्ण शक्तिवान हूँ ऐसा निणय करके, विश्वास करके स्वभात्र की 
निराकुल गर्मी उत्पन्न करे तो निमिताधीत इष्टि का भार न भाये और 
पराधीनता न देखे । ि 

जत्र जोबों की तैयारी होती दे तब्र॒ परम-प्रत्य छुनने को मिलता 
है, किन्तु उप्तके शुभराग में ने रुककर अपूर्व पुरुषार्थ करना चाहिये, जो- 
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कि अपनी भीतरी तैयारी से होता है । शआचार्यदेव ने सर्व शा्तरों का 
रहस्य ऐसी अदभुत संकलना से संक्तेप में ऋमशः उपस्थित किया है कि 
जो यथार्थ ' पात्रता से समकता है वह पीछे नहीं हटता । ज्ञान, ज्षेय 
ओर निमित्त इत्यादि जो कहा गया है सो उसे जानकर यदि जीव ख्तेत्न 
स्वभाव में से वल लगाये तो विकल्प ट्ठटकर स्वानुभत्र से निर्मल अंश 
प्रगट हों ओर स्थिरता के बढ़ते-बढ़ते पूर्ण प्रत्यक्ष केवलज्ञान परमात्म दशा 
प्रगट हो। यथाये सम्पक्दशन से अनुभव्र हुआ कि तत्काल द्वी घर छोड़- 
कर सब चले नहीं जाते | जत्रतक वर्तमान पुरुषाथे की अशक्ति रहती 
है. तब्तक अपूर्ण दशा में रुका रहता है किंतु अपूर्ण का आदर नहीं है। 
भीतर चिदानंद का ग़ोला प्रथरू प्रतिभासित होता है । किसी विकारी 
प्रवृत्ति या विकल्पम्ात्र का कर्तृत्व नहीं है । एकाकार पूर्ण बीतरागता 
पर जिस जीव की दृष्टि है वह राग को छोड़कर अल्पकाल में पूर्ण 
बीतराग होजाता है । पहले यहाँ। नवतलों में से एक को अलग बता- 
कर एकरूप निश्चय-श्रद्धा का स्वरूप बताया है । 


सम्यकत्व प्राप्त करने से पूर्व नवतत्वों का और प्रमाण का ज्ञान 
तो होता ही है, कोई विस्तार से जाने या कोई संक्षेय में जाने, किल्तु 
स्वरूप के ऑगनरूप चित्तशुद्धि का व्यवहार श्राये बिना नहीं रहता । 
सभी तत्वों के नाम भायें ऐसा नियम नहीं है | किसी पशु के भी 
सम्पकदशन होता है। वह तो यथाये आनंद-शांति का अनुमब करता 
है ओर उसे हित-अहितरूप भाव का भास भलीमाति होता है । 
जैसे कुत्ते को लाल, पीले; काले इत्यादि नामों की खबर नहीं होती, ओर 
हमसे कुत्ता कहते हैं इसकी भी उसे खबर नहीं है, तथापि उसके 
देहदृष्टि से अनुकूलता-प्रतिकूलता का ऐसा ज्ञान विद्यमान द्ोता है 
कि यह मेरा विरोधी है ओर यह मुझे अनुकूल है । इसीप्रकार शब्द- 
ज्ञान न हो किन्तु भात्र ज्ञान होता है कि आत्मा पर से सदा निराला 
है, पर का कर्ता-मोक्ता नहीं है, कोई सहायक नहीं है में खतंत्र हूँ, पर 
से कोई लाभ-हानि नहीं होती; मेरा स्वरूप अखग्ड ज्ञान शांतिरूप है 
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जोकि आदरणीय है, और जो विकल्प की भावना उत्पन्न होती है वह 
मेरा स्वरूप नहीं है; नि्मित्तापीन लक्ष्य करके विकल्प में रुकना-भाकु- 
लता में रुकना भी आदरणीय नहीं है । पुण्य, पाप, आल्व, संबर, 
निजरा और मो के आशयरूप से और संक्षेप में हेय-उपादेय का ज्ञान 
स्वभावाश्रित होने से पशु के भी होता है । 


आत्मा त्रिकाल एकरूप स्थायी अनन्त - गुणस्वरूप पूर्ण शक्ति वाली 
चत्तु है । वह सदा अरूपी ज्ञानाकार है | जीव अपना नित्य अखण्ड 
स्वभाव न माने और कमे के संयोग के भझाधीन होने वाली क्षणिक 
अवस्था जितना अपने को माने तो यह ,उसकी श्रद्धा में भूल है। आत्मा 
बतेमान अ्रव॒त्था जितना ही नहीं है, उसमें रागद्वेष नहीं भरे हैं, किन्तु 
वाह्मयलक्ष्य करने से, एक-एक अवस्था जितना नवीन विकार भाव करता 
है। किन्तु उसी प्मय उप्तका नाश करने वाला जीत्र का .स्वभाव शक्ति- 
रूप से पूरे निमल है। उसका यथायेतया निर्णेय करने से जन्म-मरण 
का नाश करने वाले स्त्रभाव की प्रतीतिरूुप सम्पकुदशन की प्राप्ति 
जीत्र को होती 


पहले नच्तत्व के भेद जानकर, भेद के लक्ष्य से छूटकर,: भूताय 

एक स्वमात्र का आश्रय करने की रीत बताई थी । यहाँ दूसरी रीति-से 

। बात बताते हैं कि प्रमाण, नय, निक्षेपः आत्मा को. जानने का 

उपाय है, इसलिये रागमिश्रित विचार के द्वारा पहले आत्मा का प्रमाण- 
रूप यथार्थ निंगेय करना चाहिये। 


पहले प्रमाण के प्रकार कहे जाचुके हैं, अब नय (ज्ञान की भ्पेक्षा- 
रूप दृष्टि ) का स्वरूप बताते हैं। नय के दो प्रकार हैं-ऋष्याथिक नय 
ओर पर्यायाश्रिक नय । इनमें से जो द्रव्यपर्यायलवरूप वस्तु में दृब्य का 
मुख्यतया अतुभव कराये सो द्रव्यार्थिक नय है ओर पर्याय का मुख्यतया 
झनुभव कराये सो पर्यायाथिक नय है | 
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प्रत्येक भझात्मा तथा प्रत्येक वस्तु में सामान्य-विशेष ओर नित्य-अनित्य 
आदि दो पहलू हैं | उसे देखने वाली दृष्टि से उत्त-उम्त पहलू का ज्ञान 
किया जासकता है। दो पहलुओं से एक ही साथ सम्पूर्ण वत्तु को ध्यान 
में लेना सो ज्ञान प्रमाण है | आत्मा में त्रिकालस्थायी निमल अखण्ड 
गुण स्वभाव है वह राग-द्रेष भोर भूल का नाशक है, उप्त नित्यस्वभाव 
के पहलू से देखने वाला ज्ञान का अंश द्रव्याथिक नय है | गुण से जो 
विरोध भाव है सो अबगुण है वह क्षणिक अवस्था मात्र के लिये 
पर की ओर के रागरूप क्रुक्वातवर से नया होता द। वह शआात्मा के 
साथ नित्यस्थायी नहीं है; इसलिये वह अभूता्थ है । मुझे भ्रवगुण 
नहीं चाहिये अर्थात्‌ मुझे पत्रित्र वीतरागभाव रखना है! उसे रखने बाला 
त्रिकालस्थायी है यह जानकर अवस्था बदली जासकती है | उप्त 
भेद का जो लक्ष्य किया सो व्यवहारनय अथवा पर्यायायिक नय है । 


जैसे सोना नित्यस्थायी वस्तु है, वह कुण्डल इत्यादि की अवस्था 
में एकरूप रहने वाला सामान्य सोना ही है । इसप्रकार ' नित्य एकरूप 
स्वभाव के पहलू से देखना सो द्रव्याथिक नय है भोर कुण्डल, माला, 
हार इत्यादि की पर्यायद्रष्टि से देखना सो पर्यायाथिक नय है । दोनों 
दृश्टियां मिलकर सम्पूण सोना एक ही वस्तु है। ऐपा जानना सो 
प्रमाण है | संत्तार ओर मोक्ष की सब पर्यायें मिलकर त्रैकालिक अवस्था 
का अखण्ड पिंड अनादि-अनंत वस्तु अपना आत्मा है। चह मात्र शुद्ध या 
अशुद्ध अवस्था जितना ही नहीं है | प्रगटरूप से एक समय में एक 
ही अवस्था होती है । संप्तार की विकारी दशा एक समय की स्थिति 
वाली होने पर भी प्रवाहरूप से भ्नादिकाल से है । प्रतितमय' उस 
पर्याय के पीछे त्रिकालस्थायी अनंत ग्रुण की शक्तिरूप स्वभाव है । 
उसके बल से उस विकारी दशा का नाशक स्वभाव प्रत्येक भात्मा में 
है; किन्तु इसकी जिसे खबर नहीं दै वह बाह्मदृष्टि से -पर में अच्छा- 
बुरा मानकर अठक जाता है । वतेमान अवस्थामात्र तक जो “राग-द्वेष 
होता है उसे अपना भले ही माने किन्तु स्रयं उसरूप नहीं होजाता । 
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नित्यस्थायी सोना अपने ही घाधार से अँगूठी, कड़ा, कुंडल इत्यादि 
अवस्थाओं में बदलता रहता है । जो. सोने को अँगूठी के- ही आकार 
में सीमित मानता हैः उसे नित्य एकरूप स्थायी सोने की खबर ही नहीं 
है। वस्तु में सदा स्थायी खमाव को देखना सो द्व्यद्ष्टि है और 
पर्याय (अवस्था) बदलती है सो उसका लक्ष्य करना पर्यायदृष्टि है | पानी 
को. एकरूप देखना सो दृव्यद्ष्टि है ओर उसमें उठने वाली तरंगों को 
देखना सो पर्यायद्ृष्टि है। 


यदिः ध्यान- रखे तो यह बात सबकी समझे में शासकती है। 
जो सब आत्मा हैं. सो भगवान्‌ हैं, कोई ञआात्मा त्ली या पुरुषरूप नहीं 
है.। भमगवन्‌ ! ऐसा मत मान कि तेरी ही बात तेरी समक में नहीं 
आसकती | जो-जो सर्वेज्ञ परमात्मा हुए हैं उन्होंने पहले सच्ची पहिचान 
"करके फिर अतरंग- स्थिरता करके पूर्ण निमेल परमात्मदशा प्रगठ की. है । 
इसीप्रकार अनन्त सिद्ध हुए हैं। तीर्थंकर परमात्मा: ने साक्षात्‌ केवलज्ञानः 
से. जगत, को जन्म-मरण दूर करने का-पवित्र मोक्षदशा: प्राप्त काने का 
सत्य उपाय बताया है। उन्होंने अकषायी करुणा से जो निर्दोष उपदेश 
दिया है वह ऐसा है कि जिसे जगत के प्राणी भलीमैति समझ सकते. 
हैं। उन्होंने कुछ- ऐसा नहीं कहा है कि. जिसे: नहीं समका जासकता, 
अथता पुरुषाये से -प्राप्त नहीं:" किया जात्तकता या कम आड़े 
आसकते हों.। 

आत्मा स्वमावत: प्रतिसमय निमेल भव है, पराश्रित रागादि विकार 
छांणिक़ हैं;। उसे जानने वाला विकार का नाशक स्वभाव है, जोकि 
बक्षणिक नहीं- है। एक-एक समय. की. क्षणिक अवस्था बदलती रहती है । 
इसप्रकार प्रत्येक वस्तु अपनेपन से. नित्य एकरूप बनी रहती हैं। जीव 
में से. राग की विकारी अवस्था दूर करदी जाये तो अविकारी अवस्था- 
रूप से पर्याय बदलती रहती है। यदिं प्रतितमय बदलने वाली अवस्था 
को दूर कर दिया जाये तो भव वस्तु न रहे | जैसे- सो वे की भायु वाले 
पुरुष में से एक-एक समय की अवस्था को दूंर कर दिया. जाये तो 
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सस्पूर्ण पुरुष. नहीं रहतकता | यदि ऐसा माने कि मैं वर्तमान अवस्था 
तक ही सीमित हूँ तो अब-स्थायी वस्तु के बिना पर्याय किसके: अधार 
से होगी ? जीव निरंतर बिचार बदलता रहता है किन्तु उन विचारों को 
बदलाने वाला तो नित्य एकरूप स्थायी रहता है। इसप्रकार एक वस्तु 
में नित्य ओर भअनित्यरूप दो दृष्टियाँ हैं। ु 
कोई चाहे जितना नास्तिक हो किल्तु यदि कोई उसके लड़के के 
टुकड़े करना चाहे तो वह उसे ठीक नहीं मानेगा, और वह बुरा कम 
नहीं होने देगा। वह यह स्वीकार करता है कि लड़के को दुःख न हो 
ऐसी अनुकूल परिस्थिति रखनी चाहिये। इसका अप्रगठ अथे यह हुआ 
कि बुराई से रहित भलाई उपादेय है ओर भलाई को रखने वाला नित्य 
स्थिर रह सकता है। घुरी अवस्था को छोड़ने की स्वीकृति में पविन्नता 
ओर भलेपन से स्थायित्व स्वीकार किया है; इसप्रकार नार्तिक में दो 
दृष्टियाँ मानने की आस्तिकता उपस्थित होती है। उसे सत्य की 
प्रतीति नहीं है तथापि घुरी भवस्‍्था के समय यदि सज्जनता का अप्रगट 
सदूभाव न हो तो भल्ले-बुरे का ध्यान कहँ। से आये ? राग-द्वेष ओर भूल- 
रूप विकार के समय भी अविकारी खभाव शक्तिरूप से है। जैसे दिया- 
सलाईं में शक्तिरूप से भ्रम्मि विद्यमान है, वही प्रगठ होती दवै.। इसलिये 
प्रत्येक वस्तु में सदा स्थायीरूप से शक्ति और बदलनेरूप से प्रगट 
अवस्था इसप्रकार दो पहलुओं को देखने की इृष्टि की आवश्यक्ता है। 


.. भगवान आत्मा सदा एकरूप रहने वाली वस्तु है ओर वतेमान 
प्रगट अवत्था में राग-द्वेष विकार है जोकि एकसमय मात्र के लिये 
होता है। उस अवस्था के पीछे उसी. समय विकार नाशक के रूप में 
अविकारी स्वभाव है; इसलिये में अवगुणरूप नहीं हूँ किन्तु नित्य, निर्दोष 
गुणरूप हूँ यह जानकर त्रिकाल एकरूप निमल स्वभाव की अखण्डता 
की दृष्टि से देखना सो द्वव्याथिक नय है, अवस्था को देखना सो पर्याया- 
थिक नय है; ओर दोनों दृष्टि से सम्पूण वस्तु को जानना सो प्रमाण है। 
ग्रमाण ज्ञान में गोण-मुख्य का क्रम नहीं है | | 
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आत्मा को जो एकान्त पक्ष से नित्य ही मानता है उप्रके यहाँ 
राग को दूर करके आनंद' को प्रगठ करना अथवा पुरुषार्थ करके 
अवस्था को बदल देना केसे होसकता है? इसलिये यह मानना होगा 
कि प्रत्येक दृव्य में अवस्थाओं का बदलना होता रहता है। एक 
वत्तु में एक ही साथ दो इष्टियां हैं, उनका क्रमशः: विचार होता 
है। नित्य अखण्ड की दृष्टि से देखने पर खंडरूप भरवस्था का लक्ष्य गोण 
होता है भौर अवस्था के विचार को मुख्य करने पर नित्य अखण्डता 
का लक्ष्य गौण होता है। यद्यपि वस्तुस्थिति ऐसी है अवश्य, किन्तु जीव 
जब्रतक रागमिश्रित विचार में लगा रहता है तबतक मन के सम्बंध से 
राग की उत्पत्ति होती रहती है, किन्तु निविकल्प अमेद स्वभाव का लक्ष्य 
ओर शांति का अनुभव नहीं होता । इसलिये उप्तके विचारों को छोड़कर 
स्वरुप में एकाग्रता प्रगट करने को एकरूप स्रभाव की श्रद्धा करके 
अखण्ड स्रभाव के बल से अवस्था के भेद का लक्ष्य गोण होकर 
(विकल्प द्ूटकर) निमल आनन्द का अनुभव होता है। ह 
यद्यपि जीव्र .चित्तशुद्दधि के श्गन में अनन्तवार आया है, किन्तु 
उसे लॉघकर एकरूप स्वभाव का लघच्य कमी नहीं किया । इसलिये 
निर्विकल्य स्राव को पहिचानकर, वस्तु की महिमा को जानकर पूर्ण को 
ओर की रुचि करना चाहिये। जत्र यथाये ख-लक्ष्य के वल से 
निर्विकल्प शांति के अनुभवरूप अतरंग एकाग्रता 'दोती है तब सम्यक्रदशन 
की निमल अवस्था प्रगट होती है और श्रान्ति का नाश होता है। जैसे 
रोग के मिट जाने पर कुछ अशक्ति रह जाती है जिम्तकी स्थिति श्रधिक 
लम्बी नहीं होती, वह पथ्य सेवन से दूर होजाती है; इसीप्रकार स्वभाव 
में विरोधरूप मान्यता का नाश करने के बाद वर्तमान पुरुषाथे को 
'अशक्ति अधिक समय तक नहीं रहती। विकार के नाशक स्वभाव की 
प्रतीति के वल से अल्पकाल में पूर्ण निरोग परमात्मदशा प्रगठ होती है। 
शरीर में तो उदयानुसार होता है, किन्तु खतंत्रस्वभाव में अपना काये 
बराबर होता ही है। - 
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पहले भ्रात्मा का निशय करते स्रमय दो नयों का विचार शाता है, 
जोकि उस काल में सत्याथे है, किन्तु में उत्त विकल्परूप नहीं हूँ, 
इसप्रकार भेद का लक्ष्य छोड़कर एकरूप स्वभाव का अनुभव करने पर 
वे विकल्प अभूताथे हैं। शुभविकल्प से अभेद स्वभाव का लक्ष्य और 
एकाग्रतारूप अनुभव नहीं होता। आंतरंग के मागे में कोई परावलम्बन 
या ब्रतादि का शुभराग भी सहायक नहीं है। 

प्रश्न:--सभी के लिये इसीप्रकार है या कोई दूसरी रीति है ! 

उत्तर:--तीनलोक ओर तीनकाल में ऐसा ही है; किसी के लिये 
प्रथछू मा नहीं है । जहँँ शुद्ध में स्थिर नहीं हुआ जासकता वह 
अशुभ में न जाने के लिये ब्रतादि के शुभमाव बीच में होते हैं; 
किन्तु उनसे अविकारी स्थिरतारूप चारित्र नहीं होता। भीतर गुणों 
की शरक्ति भरी हुई है, उत्ते बल से निमल श्रद्धा, ज्ञान ओर चारित्र 
की एकता होती दहै। पूर्वा पर विरोध से रहित परिचय हीन व्रत को 
उपचार से भी ब्रत नहीं कहा जासकृता । कोई कहता दे कि “हमारा 
व्यवहार ही उड़ जायेगा,” किन्तु बुरे का अमिमान भले ही उड़ 
जाये इसमें डर क्या दै। वीतराग के द्वारा कहा गया व्यवहार नहीं 
डड़ता है। पुण्यमाव को छोड़कर पाप में जाने के लिये ज्ञानी नहीं 
'कहते हैं । 

सम्यकृदशेन के होने पर एकाकार शांति का अनुपम अनुभव होता 
है ओर जब विशेषरूप से ज्ञान में स्थिरता करता है तब सिद्ध परमात्मा 
के समान भ्आांशिक आनन्द का स्वाद गृहस्थदशा में भी ज्ञानी के होता 
है। कोई चक्रवर्ती राजा हो तो भी वह अपने में एकाम्र होकर ज्ञान- 
ध्यान का आनन्द ले सकता है। अपनी अशक्ति के कारण वह स्त्री, 
पुत्र, महल इत्यादि के निकठ गरृहस्थ दशा के राग में विद्यप्रान दिखाई 
देता है तथापि वह किसी प्रवृत्ति या संयोग का स्त्रामी 'नहीं है; उसके 
ऐसी झांतरिक उदास्तीनता विधमान रहती है कि रागद्वेष की वृत्ति मेरा 
कार्य नहीं है। उसे निरंतर ऐसी प्रतीति रहती दै कि में ज्ञानानंद हूँ। 
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यहाँ तो अंसी यह कहा जारहा है कि सम्यंक्र्द्शेन के होने पर कैसी 
स्थिति और क्या निर्णय होता है | जो मुनि और सर्वज्ञ केवली होगये 
हैं उनके लिये यह उपदेश नहीं है। ; 

यहाँ जो कह जारहा है कैसी प्रतीति चौथे गुणस्थान में गृहत्थदशा 
में महाराजा श्रेणिक, भरत चक्रवर्तों और पांडव इत्यादि धर्मात्माओं के थी | 
यह ऐसी बात है कि वर्तमान में भवरहित होने की अपूर्व साक्षी स्वयं 
छलककर आजाये। किन्तु लोगों को सत्य छुनने को नहीं मिलाःइसलिये 
यह बात नई और अद्भुत सी लगती है, किन्तु यदि मध्यत्थ होकर 
परिचय प्राप्त करे तो स्वयँ समझ सकता है। तीनोंकाल के ज्ञानियों 
'का यही कथन है| अजान को ऐसा श्रम होता है कि समयपार में 
बहुत उच्चप्रकार की भूमिका की वातें हैं इसलिये वे हमारी समम में 
नहीं आसक्रतीं; जो इसप्रकार पहले से ही सममने का द्वार बन्द रखे 
तो उसे जन्म-मरण को दूर करने का अमोध उपाय कहाँ। समझ में 
झासकता है : जैसे कचहरी से अज्ञात किप्तान वहाँ जाते हुए भनेक शंक्रायें 
करके डरता है; इसीप्रकार भ्रम से यह मानकर कि यह वात कठिन है, 
जीव पहले से ही अतरंग में अम्यास 'करने से इन्कार करता है। यदि 
'कोई यह माने कि समयसार में तो केवली के लिये कहा गया है तो 
ड्सकी यह मान्यता -मिथ्या है। यह तो ऐसी चात है कि जो गृहस्थ- 
दशा में भी सहज होसकती है, अंतरंग में अनन्त अनुकूल पुरुषार्थ 
उत्पन्न होतकता, है, तथा भव का भय और जन्म-मरण की- आशंका दूर 
'हीप्कती है। सतसमागम से यदि अपने स्वभाव की महिमा, को एकबार 
'भलीमौति छुनले तो किप्ती से पूछने को नहीं जाना प्रड़े श्रोर इतकृत्य 
'होजाये। किन्तु जो कभी मी परमाथे के आगन का अभ्यास करने को 
न आये तो, उसे सत्य अथवा असत्य कया है-इसे समकने का अवकाश 
दी नहीं है| . 

जैमा सर्वज्ञ ने कहा है वैसा ही यथार्थ अवण-मनन करके, स्राव 
को पहिचानकर, शुद्धनय के आश्रय से पर्याय के लक्ष्य को गोण 
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करके यदि स्वभाव के बल से एकामग्र हो तो पूर्ण मुक्त-स्रभाव की 
अपूर्न श्रद्धा अवश्य होगी । ज्ञानी घर्मात्मा गृहत्थदशा में हो ओर वह 
यदि प्रसंग उपस्थित होने पर युद्ध में जाना पड़े तो युद्धक्षेत्र में खड़ा 
रहकर भी उसके अन्तरंग से यह प्रतीति नहीं हठती कि में मित्र हैँ, 
में किसी पर-प्रवृत्ति का स्व्रामी नहीं हूँ, विकरुप मात्र का कर्ता नहीं किन्तु 
साक्षी हूँ, ओर मुझे क्रिसीप्रकार का राग इृष्ट नहीं है। 


प्रश्न:---क्‍्या ऐसी प्रतीति निरन्तर रहती होगी 


उत्तर:---है।, जसे यह याद नहीं करना पड़ता कि में अग्रवाल या 
खण्डेलब्राल वणिक हूँ, इसीप्रकार में खतंत्र ज्ञाता हूँ, भुत्र हैं, इसप्रकार की 
प्रतीति दूर नहीं होती | जैसे देह के अम्यासत से, यदि कोई स्वप्न में 
मी नाम लेकर घुलाये तो तत्काल ही उत्तर देता है। यह एक भव के 
शरीर का इतना परिचय होजाता है कि उसके नाम को नहीं मूलता, 
तो' जिसे ऐसी यथार्थ प्रतीति होाई है कि में पर से भिन्न अनादि- 
अनन्त ज्ञानलमाव वाला हूँ, वह कैसे भूल सकता है: 


प्रक्ष:--क््या ज्ञानी होकर लड़ाई में जायेगा १ 


उत्तर:--यदि ज्ञानी मुनि हो तो वह लड़ाई में नहीं जायेगा, क्योंकि 
उम्तके राग नहीं है, किन्तु ग्रहस्थ दशा में कोई राजा धर्मात्मा हो तथापि 
युद्ध का प्रसंग आने पर ओर स्त्रय॑ वर्तमान अशक्ति. से उप्त युद्ध के राग 
को न छोड़ सके तो वह युद्ध में भी लगा जायेगा। यथपि उसे अपनी . 
उंच्त श्रशक्ति का खेद होता है ओर आत्मप्रतीति विद्यमान रहती दै। 
'उप्तके युद्ध के समय भी ऐसी भात्रना होती है कि समस्त राग को 
तोड़कर, मुनि होकरें परिपृण होजाऊँ । यद्यपि वह युद्ध करता हुआ दिखाई 
देता है तथापि सबेज्ञ मगवान ने कहा है. कि उसके तीत्र तृष्णा नहीं 
है। मिथ्यादृष्टि की अपेक्षा उतके अनंता मन्दराग है, अल्प्र-परिग्रह ओर 
अल्प-संततार है; ओर मिथ्याद्धष्टि वाह्म में त्यागी होकर ध्यान में बैठा हो 
तथापि उसके ओतरंग आशय में तीज्न मूर्च्चारूप राग और अत्यधिक परि- 
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ग्रह भरा है, इसलिये वह अनंत-संस्तारी है। यंत्रपि वह बाहर से त्यागी 
दिखाई देता है तथापि उम्रके अतरंग में देह की क्रिया और पुण्य-पाप 
के भाव का स्वामित्र विद्यमान है; वह विकार को सहायक मानता है 
इसलिये उप्तने अनंत राग को उपादेय मान रखा है। जबतक दृप्टि राग 
पर पड़ी हुईं है तबतक भले ही उम्र तपस्या करे तथापि मगवान उसे 
चाल-तप कहते हैं | यह जीव अनन्तवार नवमें ग्रेवेयक्तक गया तथापि 
भव कम नहीं हुआ, तो उसने क्या बाकी रखा होगा यह विचार 
करना चाहिये। 

स्वरूप में पूरे स्थित नहीं हुआ उससे पूर्व परमार को पकड़ने और 
स्थिर होने के लिये इढ़ता से नवतत्व, नय, प्रमाण और निक्तेप के राग- 
मिश्रित विचार आये बिना नहीं रहते, किल्तु जब्र उन्हें छोड़े तभी तो 
परमार्थ प्रगठ होता है। स्वभाव के बल से अनुभव में स्थिर होता है 
कि विकल्प छूट जाते हैं और राग का आंशिक अमाव होकर निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है। 

जो नय हैं सो प्रमाण (श्रुतज्ञान) के भेद हैं, और निक्षेप ज्ञेय के भेद 
हैं। ज्ञान के अनुसार निश्चित हुई वस्तु में नाम, स्थापना, द्रव्य 
भाव के रूप में भेद करके जानने का जो व्यवहार हैं सो निक्षेप है। 


धगवान' शब्द: छुनते ही चार प्रकार से प्रश्न उठता है कि किसी 
को नाम मात्र 'सगवान! कहकर नाम के व्यवहार मात्र का काम है, 
या बीतरागरूप से ताइश बीतराग भगवान की प्रतिमा को भगवान कहते 
हैं, या द्रव्य अर्थात्‌ अल्य समय में ही. भगवान होने की सन्मुखता 
(योग्यता) जिसमें है उसे भगवान कहते हैं, अथवा अतेमान में जिपके, 
भगवत्ता प्रगट हुईं दे उसकी बात है। 

जैसे पिता की मूर्ति अथवा चित्र देखकर कहा जाता है. कि यह 
मेरे पिताजी हैं भोर पिता के विरह में' अपनी रुचि के 
अनुसार उनके गुणों को याद करता है; इसीप्रकार यह सर्वेज्ञ वीतराग 
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भगवान ही .हैं यों भगवान की स्थापना अपने उत्कृष्ट खभाव की पुष्टि के 
लिये करना सो स्थापना निच्तेष है।. जिसे पूर्ण बीतपग हवोजाने वालों 
की यथार्थ पहिचान है किन्तु अपनी पूर्णोदशा प्रगट नहीं हुई है, उन्हें 
पूरी बीतराग का स्मरण करते-करते पूर्ण निमित्त के प्रति गुण के वहुमात- 
रूप से भक्ति छलकने लगती है। वीतराग भगवान की प्रतिमा के प्रति 
एक तो बीतराग के शुभराग नहीं होता और दूसरे भ्ज्ञानी मृढु को नहीं 
होता; क्रिन्तु जिसे यथा पत्यत्वभाव की रुचि होगई है उसे संप्तार 
की ओर का अशुमराग बदलकर वीतरागता के स्मरण का शुभराग 
हुए ब्रिना नहीं रहता, ऐप्ा त्रिकाल नियम है । ऐसी वस्तुत्विति बीच 
की दशा में होती है ऐमा जो नहीं जानता उसे व्यह्मरशुद्धि के 
प्रकारों के सम्बन्ध में कुछ ज्ञान नहीं है; भर्वात्‌ अपने परिणाम छुधारते 
हुए बीच में शुभगाग में क्‍या निमित्त होता है इसकी खबर नहीं होती 
ओर: इसप्रकार: वह अज्ञानमाव से सत्‌ का अनादर किया करता है । 

देव, गुरु, शास्र, नवतत्व तथा अपूर्ण-ज्ञान में इन्द्रियोँ इत्यादि निमित्त 
हैं, उसे ज्ञान बरावर जानता हैं; उपादान-निमित्त की स्वतेत्रता को यथा- 
व॒त्‌ जानता हैं; वह यह नहीं मानता कि निमित्त से काम होता है या 
किसी की सहायता आवश्यक है। निमित्ताधीन दृष्टि वाले तो इसप्रकार 
निमित्त पर भार देते हैं कि जब निमित्त मिलता है तव काम होता है। 
उन्हें यहः खबर नहीं होती कि ख्ततंत्र ख़मात्र में पूरी- शक्ति है| 

परूपी वस्तु रूपी पदार्थ में कोई प्रेरणा 'नहीं कर सकती भोर परवस्तु. 
आत्मा में कोई अप्तर नहीं कर सकती; क्योंकि प्रत्येक वत्तु पर से 
,. मिन्‍त्र और खत्ंत्र हैं। जो इतना नहीं मानता वह दो. तलों को पृथक्‌ 
नहीं मानता । | 

नाम, स्थापना ओर द्वव्य यह तीनों निक्षेप द्रव्याथिक नय के विषय 
हैं; भाव निक्षेप पर्यायाथिक नय का: विषय है। नाम और स्थापना दोनों 
निक्षेप निमित्त को संज्ञा: से तथा आकार कीः स्थापना से- पहिचानने के 
व्यवहार के लिये प्रयोजनवान हैं यदि हूव्य- निवोप भपने में घठाये तो 
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वह स्वरूप सन्मुखतारूप होने से वर्तमान भाव निक्षेप का उपादांने कारण 
है। भाव निक्षेप उसका वर्तमान प्रगट फल है। 


नाम निश्षेपः--लोक-व्यवहार में वस्तु को पहिचानने के लिये नाम 
की संज्ञा दीजाती है। उप्तमं किप्ती गुण, जाति या क्रिया का सम्बन्ध 
होने की आवश्यक्ता नहीं होती, मात्र नाम से काम होता है। लोक में 
वीर, चतुभुज, सदासुख इत्यादि अनेक प्रकार के जैसे चाहे नाम 
चाहे जिम व्यक्ति के रख लिये जाते हैं, उनका गुंग के साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं होता । यदि इसे समकले तो नाम का झगड़ा न रहे । 
किसी का नाम घर्मत्रियय हो ओर दह घोर पापी हैं। तो उप्तका वह 
नाम बदल नहीं दिया जाता । 


स्थापना निश्लेप;--यह वह है! इसप्रंकार अन्य वस्तु का ग्रंतिनिधित्व 
स्थापित करना (प्रतिमारूप स्थापित करना) सो स्थापना निक्तेप है | जो 
बीतराग' स्थमाव की शक्ति को देखता है वह भगवान की मूतति में उसके 
परिचयपृंथेक बहुमान स्थापित करता है | दृष्टि के त्रिकसित होने के 
बाद सर्व जीव हैँ सिद्दसम' इसंप्रकोर अपंनी ग्रुंणहृप्टि: का विकास करके 
सभी झात्माओं में सिद्दत्व स्थापित करता है । 


स्थापना निक्षेप में समकने योग्य वात है| सत्य में पक्ष नहीं है । 
योग्य जीव्र बीतराग की मूर्ति को देखकर ठसे अक्रिय पूर्णपवित्र शांते 
ज्ञानधन स्वभाव का स्मरण करने में निमित्त बनाते हैं । अपनी 
पहिचान' के पूरी] साध्यंभात्र की स्थापना गुण 'की रुचि के लिये करते 
हैं। भह वही बीतराग परमात्मा हैं, संक्षात्‌ भंगवानं विराज रहे हैं 
इसप्रकार वह स्मरण करता है जिपतने अपने पेरमा्थ का निर्शय कर 
रंखा है । मेरा ऐसां पूंगेस्वभाव शक्तिरूप से है, इसप्रकार स्वानुभंव 
सहित पूण्ठ की महिमा बंतती है | जहँ।तक पूर्ण नहीं ' होती वहँँतंक 
राग रहता है, इसलिये संसार संम्बन्धी-राग को बदलंकर ' वीतरोंगंमुद्रा- 
जिनप्रतिमा में अपने भाव की स्थापना करता है । जिसे वीतराग -कौ 
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यथाथ श्रद्धा हो गई हे उसे वीतराग को प्रतिमा पर ॒ परमात्मापन की 
स्थापना करने का भक्ति-भाव तरंगित हुए बिना नहीं रहता । 


“जिन प्रतिमा जिन सारखी, भाखी आगम माह” 


अपना साधकभाव शअपूर्ण है इसलिये पूर्ण साध्यमाव का बहुमान 
उलछ्लालकर उसमें पूर्ण निर्मेलभाव की स्थापना की है, ओर उसका 
आरोप शांत वीतराग की मूृति पर करता है । जिसे पूर्ण की 
पहिचान है वह गुणों के स्मरण के लिये भक्ति-भाव को दलकाता है। 
निमित्त के लिये गुण नहीं किन्तु गुण के लिये निमित्त है | उसमें जो 
राग रह गया है सो वह गुणकारी नहीं है किन्तु भीतर जो बीतराग 
स्वभाव की रुचि का मरंकाव है सो गुणकर है । भक्ति के बहाने अपनी 
रुचि में एकाग्रता बढ़ाता है। भक्ति-रतुति में राग का भाग रहता है 
किन्तु राग मेरा खरूप नहीं है, में तो राग का नाशक हूँ। राग 
सहायक नहीं किन्तु पूर्ण वीतराग स्वभाव की रुचि सहायक है; इसप्रकार 
के स्वभाव का जिसे निर्णय नहीं है वह भगवान के पास जाकर क्या 
स्मरण करेगा £ किसकी पूजा-भक्ति करेगा ? चह तो राग की ही 
पूजा-भक्ति करेगा । 


सरवेज्ञ भगवान पूर्ण बीतराग ज्ञानानंद से परिपूर्ण हैं। वे यहँ। 
नहीं झाते। अपूर्ण भूमिका में साधक को अनेकप्रकार का राग रहता 
है, इसलिये राग के निमित्त का अवलम्बन भी अनेक ग्रकार से होता 
है| किसी के शास्र-स्वाध्याय की मुल्यता होती है, किसी के बीत- 
राग की पूजा-भक्ति होती है, तो किसी के ध्यान, संयम इत्यादि की 
मुख्यता होती है । ऐसी स्थिति साधकदशा में होती है, इसग्रकार जो 
नहीं जानता उसे यह ज्ञात नहीं होता कि निम्रभूमिका में शुभराग 
के कोन से निमित्त होते हैं; और इसलिये ज्ञान में भूल होती है । 
सम्यक्ज्ञान चौथे गुणस्थान से ही होता है तथापि पूर्ण बीतरागता ग्रगट 
नहीं हुईं है इसलिये उसे पूर्ण बीतरागी का बहुमान रहता है, ओर 
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शुभराग में वीतराग की प्रतिमा के देखने पर गुण का भारोप आजाता 
है । जैसे अपने पिता के चित्र पर प्रेम उत्पन्न होता है उसीग्रकार 
धर्मात्मा को पूण बीतराग की मूत्ति देखकर उस ओर भक्ति छलकने 
लगती है, ऐसी त्रिकाल स्थिति है | भक्ति इत्यादि का शुभराग भी 
गुणकारी नहीं है, किन्तु अकषायी स्वभाव की रुचि के बलसे राग को 
दूर करके गुण की रुचि में जितना स्थिर होता है उतना निराकुल- 
भाव गुण करता है, इसप्रकार अंतरंग गुण की दृष्टि में प्रतीति 
होती है । 


प्रश्तः:--जवकि राग हानिकारक ही है तो फिर ज्ञानी पुरुष 
ः राग में युक्त क्यों होता है 


उत्तरः--जैसे किसी को सो रुपया दंड में देना हो तो वह 
उसकी जगह किसी भी प्रकार से पंच रुपया दंड देकर पँचानवे रुपया 
बचाना चाहता है और उसका अभिप्राय यह रहता है कि एक पैसा 
दंड में न देना पड़े, इसीप्रकार धर्मात्मा जीब के पूर्ण वीतरागता की 
ही स्वीकृति होती है । वह जानता है कि अंशमात्र भी राग मेरा 
स्वरूप नहीं है, किसीग्रकार का राग करने योग्य नहीं है, तथापि 
अदशक्ति है इसलिये अशुभ से बचने के लिये शुभ आलम्बन में अर्थात्‌ 
' ब्रत, तप, संयम, भक्ति के शुभभाव में हेयबुद्धि से आना पड़ता है, 
किन्तु उस राग पर भार नहीं है, हिंतबुद्नि नहीं है। दृष्टि गुण पर पड़ी 
है इसलिये राग की आकुलता का निषेध पाया जाता है। इसप्रकार 
शुद्धदृष्टि के होने पर भी उसरूप से पूरा स्थिर नहीं होसकता वहीँ 
राग रहता है, और राग में भी निमित्त होता ही है, इसलिये वहँ। 
बीतराग भगवान की मृति का शुभ अवलम्बन आये बिना नहीं रहता । 
निप्ते पूर्ण बीतरागता की रुचि है उसे परिपूर्ण निमितत अर्थात्‌ वीतराग की 
मूर्ति देखते ही इसप्रकार बहुमान उत्पन होता है कि यह वही है, 
ओर तब भक्ति का: शुभराग आये बिना नहीं रहता । - 
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“कहत बनारसी अलप भंत्रथिति जाकी, 
सोई जिन प्रतिमा ग्रवांनि जिन सारखी ॥” 


(समयसार नाटक अधिकार १३) 


जिसके अंतरंग निर्मल ज्ञान में जिनेन्द्र भगवान के न्याय का प्रवेश 
है बह जीव संसार-सागर को पार करके किनारे पर आगया है। 
वीतरागदृष्टि में भव का अभाव हे। वैसा सुयोग्य जीव जिन प्रतिमा में 
शाश्वत्‌. जिनेन्द्र परमात्मा का आरोपण करता है, उसका नाम स्थापना- 
निक्षेप है। उसमें वास्तव में सत््‌ का बहुमान है। जो भगवान होचुके 
हैं उन्हें पहिचानकर भगवान का सेवक पुरुषार्थ के द्वारा अपनी हीनता 
को मिठाकर भगवान होजाता है। परमात्मा को पहिचानने बाला 
परमार्थ से परमात्मा से अपूर्ण नहीं होता । उस व्यवस्थित पूर्ण गुण को बढ़ाकर 
उसमें उत्साह लाकर, पूर्ण पवित्र स्वभाव का स्मरण करके वहुमान के द्वारा 
इष्ट-निमित्त (प्रतिमा) में साक्षात्‌ परमात्मन का आरोप करता है। 
व्यवहार से ऐसा कहा जाता है कि वह निरश्ति का बहुमान करता 
है किन्तु अपनी अपूर्ण अवस्था को गौण करके अपने आत्मा में पूर्ण 
परमात्मदशा की स्थापना करता है। कोई जीब वास्तव में पर्ूय की 
भक्ति नहीं कर्ता। धनबान को पहिचानकर, धनवान की ग्रशंसा करने 
वाला उस व्यक्ति के गुण नहीं गाता, किन्तु अपने को लक्ष्मी की 
रुचि है इसलिये उस रुचि की प्रशंसा लक्ष्मी के राग के लिये करता 
है। दृष्टान्त एक देशीय होता है। पुण्य हो तो लक्ष्मी मिलती है 
किन्तु यहँँ। पवित्रता का लाभ अवश्य होता है । ;$ 


परमार्थ से आत्मा निरावलस्बी असंयोगी है। निमित्ताधीन किस्ती के. 
गुण नहीं होता, ऐसे स्वाधीन स्वरूप को स्वीकार करके, धर्मात्मा अपने. 
शुद्ध उपयोग में नहीं' ठिक सकता तत्र तीत्र कषाय में से बचने के लिये 
सत्‌ निमित्त का बहुमान करता है; उसमें जो राग का अश है सो 
उसका निषेध होता है। जिसे वीतराग का राग होता है उसे राग 


जला 
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का राग नहीं होता। बीतराग पर भार देने पर यह चीतरागता सदा 
बनी रहे ऐसी पूर्णता की रुचि का पुरुषार्थ कलक उठता है। 


अपने ज्ञान की स्वच्छता में सनन्‍्मुख निमित्त बीतराग की प्रतिमा 
दिखाई देती है, किन्तु धर्मात्मा परद्ृब्य को न देखकर उस निमित्त 
सम्बन्धी अपने ज्ञान को देखता है, ज्ञान की परिणतिरूप क्रिया करताः 
है। अनंत पूर्ण स्वभाव को लक्ष्य में लेकर गुण का वहुमान करता है। 
आन्तरिक प्रतीति में पूण बीतरागता की भावना ग्रत्नल बनी रहती है, 
वह भाव अनेत-संसार का नाश करने वाला सच्चा पुरुषार्थ है। 
प्रतिमा के समक्ष भक्ति के समय जिनस्तुति में निमित्तरूप द्रब्ययचन 
खिरते हैं वे परमाणु की जसी योग्यता होती है तदनुसार खिरते हैं, 
इसप्रकार ज्ञाता जानता है। में उसका कर्ता नहीं हैं, में तो. सदा अरूपी 
ज्ञाता साक्षी हूँ, शब्दादिक विषयों से मिन्न अरागी, अखण्ड ज्ञायक हैँ, 
निराबलम्ती हूँ, देव-गुरु-धर्म भी पूर्ण पत्रित्र बीतरागी हैं, इसप्रकार परि- 
चय का बहुमान जिस हुआ है उस सच्चे निमित का भी बहुमान होगा 
ही, क्योंकि वह वास्तव में अपनी अकषाय रुचि का बहुमान है। जहाँ 
पवित्र चीतराग धर्म की रुचि होती है कहूँ संत्तार के अग्रशर्त राग की 
दिद्या इसग्रकार बदलती है। जो अनन्तानुतंधी कषाय ओर मिथ्यादशन 
दाल्य में फँसा हुआ है उसे प्रच्चे निमित्त का वास्तविक्र बहुमान अथवा 
भक्ति जागृत नहीं होती। 


ब्रीतराग की रुचि वाला वीतराग की विज्ञप्ति. दो प्रकार से करता 
है। (१) विकल्प दशा में हो तब्र शुद्ध के लक्ष्य से युक्त राग का 
तोड़ने का पुरुषार्थ- करता है, किन्तु उत्तमें अपवी अशक्ति ते जो राग 
रह जाता है वह शुभमाव है और उम्रमें शुभ-निमित्त होता ही है। 
इसप्रकार तह व्यवहार धर्म की भक्ति ओर प्रमात्रना अपने लिये करता 
है। (२) निविकल्प स्वरूपस्थिरता के समय अमेद एकाकार बीतरागभाव 
की इृढ़ता की जमावट करता है सो निश्चय प्रभावना है। गुण से गुण 
विक्रसित होता है, निमित्त से नहीं। निमित्त की उपस्थिति मात्र होती है। 
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जब गुण ग्रगठ होता है तब निमित्त को उपकारी कहा जाता है यह 
लोकोत्तर विनय है। व्यवहार से यह कहा जाता है कि निमित्त उपकारी 
है, किन्तु निश्चय से तो अपना उपादान ही स्वयं अपना उपकार 
करता है! 


बीतराग की मूर्ति अब, वल्नर, माला, अलकार ओर परिग्रह इन 
पंच दोषों से रहित होती है। वह नग्न सुंदर शांत गम्भीर ओर पत्रित्र 
वीतराग का ही ध्यान दिलाती है। जो तदाकार बीतराग भगवान का 
प्रतिनिधित्व व्यक्त करती है वही प्रतिमा निर्दोष बीतराग की (जिनमुद्रा- 
बाली ) प्रतिमा कहलाती है । 


माया मिथ्या ओर निदान-इन तीनों शर्ल्यों से रहित पतरित्र वीतराग 
स्॒रूप की जिसे रुचि है ओर जिसे राग-द्वेष अज्ञान रहित केवल बीत- 
राग स्वभाव के प्रति ही प्रेम है उसे सर्वोत्कष्ट, पत्रित्र निमित्त परम 
उपकारी निर्दोष देव गुरु धर्म के प्रति तथा धर्मात्मा के प्रति अमुक 
भूमिका तक धर्मानुराग रहता है। छट्ठे गुण॒त्यान तक वीतराग का राग 
रहता है | 


जिसे दृष्टि में राग हेय होता है उसे वीताराग की रुचि होती है। 
जहँ। यह प्रतीति है कि जो राग है सो मैं नहीं हूँ, वहूँ। बीतराग की 
भक्ति आदि का शुभराग होता है, किन्तु वह राग को बन्चन मानता है। 
जिसके राग का निषेध विद्यमान है ऐसे जीत्र के पञकषायपन के लक्ष्य 
से राग का हाप्त ओर शुद्धता की चृद्धि होती है। स्वभाव के बल से 
जितना राग दूर होता है उतना वह गुण मानता है ओर शेष को हेय 
मानता है। 
में स्वाधीन स्वरूप से पूर्णानन्द अभेद वीतराग हूँ, इसप्रकार सत्‌ की 
रुचि को बढ़ाकर वीतराग की प्रतिमा को निमित्त बनाकर, परमात्मा का 
' खरूप सम्हालंकर, पूर्ण वीतरागभाव की अपने ज्ञान में स्थापना करता 
है और प्रगठ गुण के द्वारा पूरी का आदर करता है;, यह वीतराग 
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भगवान की अपने में स्थापना है इस्रप्रकार स्थापना निक्तेप है, यो सर्वक्ष 
देव ने कहा है। ५ 

द्रज्य निक्षेग:--वस्तु में जो अवस्था वर्तमान में प्रगट विद्यमान नहीं 
है किन्तु उसमें योग्यता को देखकर भूतकाल में हुईं अथवा भविष्यकाल 
में होने बाली अवस्था की दृष्टि से उसे वर्तमान में कहना सो द्रव्य 
निक्तप है । जैसे राजपुत्र में राजा होने की योग्यता को देखकर उसे 
वर्तमान में मी राजा के रूप में पहिचानना अथवा जो इसी भव से 
मोक्ष जाने वाले हैं उन्हें वर्तमान में ही मुक्त कहना । जो अभी तेरहवें . 
गुणस्थान में नहीं पहुँचे हैं (प्रगटरूप से तीथंकर ,नहीं हैं) उन्हें इन्द्र 
ओर देव इत्यादि जन्मकल्याणक के समय तीथेंकर मानकर जन्मोत्सव मनाते 
हैं; यह भावी द्रव्य निक्केप कहलाता है | आगामी चोतीसी में प्रथम 
तीथंकर होने वाला अ्रणिक महाराजा का जीव वर्तमान में पहले नरक 
में है, तथापि उसे वर्तमान में तीथंकर कहना सो भावी द्रव्य निक्षेप है, 
ओर उसे मगधदेश के राजा के रूप में पह्चिचानना सो भूत द्रव्य निद्षेप 
है, क्‍योंकि दोनों प्रकार का भाव वतेमान में प्रगठ नहीं है, किन्तु शक्ति 
रूप योग्यता है इसलिये उसका वर्तमान में आरोप करके उसरूप' से 
पहिचानने का व्यवहार है। 

ग्रेणिक महाराजा का जीव आगामी चोबीसी में प्रथम तीथंकर होगा। 
जैसे वतेमान चौबीसी में अन्तिम तीथंकर भगवान महावीर थे लगभग 
बैसी ही स्थिति उत्त समय प्रथम तीथंकर की होगी । वे अभी प्रथम नरक- 
क्षेत्र में चोरासी हजार वर्ष की आयु को भोग रहे हैं। उन्होंने एक 
महामुनि की भ्विनय की थी, उनके गले में मरा हुआ सौंप डाल दिया 
था इसलिये चींटियों ने चढ़कर मुनिराज के शरीर को खा डाल्ला था। 
इसप्रकार अ्रेणिक राजा ने वीतरागी साधक घर्मे का अनादर किया था, इस 
तीव्र कषाय का फल नख क्षेत्र के रूप में आरप्त इआ, इसलिये वहँ। 
की आयु का बंध हुआ | यद्यपि उस क्षेत्र में तीत्र प्रतिकूलताओं का 
संयोग है तथापि वह क्वायिक्र सम्यक्त्वी हैं इसलिये वहाँ भी आत्मा को 
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शांति को भोगते हैं। जो त्रिकषाय जितना राग है सो अपनी अशक्ति 
मात्र का दुःख है, संयोगजन्य दुःख नहीं है। वह की आयु” पूर्ण 
होने से छह महीने पूर्व नई आयु का वध होगा, तव भविष्य में होने 
वाले तीर्थंकर की माता के पास इन्द्र आकर नमन करके रहनों की वर्षा 
करेंगे ओर जब वह नरकायु को पूर्ण करके माता के गभ में आयेंगे 
तब इन्द्र माता की स्तुति करके महा महोत्सव करेंगे; फिर जन्‍म के 
समग्र इन्द्रणण चरणों की सेवा करेंगे और जैसे वर्तमान में साक्षात्‌ तीथ 
कर परमात्मा हैं उसीग्रकार भक्ति के द्वारा बीतरागता का बहुमान करेंगे | 
इन्द्र खये सम्पकद्दष्टि है, उसे पूर वीतरागता की रुचि है, उसे निकट 
लाने के लिये बतेमान में बीतरागता का आरोप करके भक्ति करता है। 


प्रश्न:--नरक में पाप और दुःख का संयोग है वहीं प्रात्मा की 
शांति कह से लायेगा ! 


उत्तर:--अनेक बार न्याय से कहा जाता है कि संयोग के कारण 
सुख-दुःख और पुण्य-पाप नहीं होते; घमे भी संयोग के कारण नहीं 
होता । अपने भावानुस्तार निमित्त-संयोग में आरोप करके कहने का 
व्यवहार है। पर-संयोग से किस्ती को दुःख नहीं होता; किन्तु जीव 
मानता है कि मैं पर का कुछ कर संकता हैँ और परवस्तु या जीव 
मेरा छुधार था बिगाड़ कर सकता है, ऐसी मान्यता ही रॉगं-द्वेषरूप 
दुःख की खान है; पर में अपनापन मानकर उसमें  भरच्छे-बुरे की 
आंकुलता में लगना सो यही दुःख है | तीत्र पाप का फंलरूप जो 
, नर॑ंककोत्र है सो संयोग है, तथांपि जीव सांतवें नरंक में भी अपूर्व 
आंत्रप्रतीति प्राप्त करके आंशिक शांति पा सकता है। अंतरंग में शक्ति- 
रूप से पूण शुद्ध है, वह उसमें स्थिर होने 'की रीति को बरांवर जानती 
है किन्तु पुरुषाथ की अशक्ति से जिंतनां राग॑ करंतों है उंतनां दुःख 
होता है। नर॒कं में भी सम्यकदृष्टि को भप्तुंक॑ स्थिरता का आर्नन्द 
होता है। 
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कोई महापाप करके नरक में जाता है तो उसे वहाँ जाति-स्मरण 
ज्ञान होता है अयत्रा उंमक्री पात्रता के कारंगे पूर्व भंत्र का मित्र कोई 
धर्माम्ा देव उसे समक्ाने आता है अथवा मात्र दारुण दुं।ख की वेदना 
के समय भीतर विचार में लीन होने पर पूर्वक्ृंत सत्समागम याद आता 
है कि अहो ! मेंने ज्ञानी के निकट आत्मकल्याण की यथाथे बात 
सुनी थी किन्तु तब उप्तकी दाकार नहीं की थी। सत्य बात का अशतः 
स्त्रीकार किया किन्तु परिपूर्णरूप से अतरंग में उत्त सत्‌ की रुचि नहीं 
की थी; इसलिये तीत्र पाप में फँस गया, जिसका यह फल है। इस- 
प्रकार विचार करने पर करिचित्‌ विकल्प छुटकंर, अतरंग में एकाग्र होने 
पर नत्रीन सम्यऋददीन प्राप्त ऋरता है। सातवें नरक में भी ऐसी यथार्थ 
प्रतीति होती है । < 


श्रणिक्र राजा चंतेमान में पहले नरक में हैं, किन्तु वहँँ। उन्हें ज्ञांयिक 
सम्यकदशन है. जोकि कमी नहीं छूट सकता | पुरुषा्थ से यद्यपि 
बहुत कुछ कषाय को नेष्ट करे दिया है तथापि वहँँ। चौथा गुंणत्थान 
है, ओर जो शेष कषांय है सो अपने पुछुंषाय की कमी है । अंखिकर 
राजा को चतैमान में द्वव्य॑ निंचोय से तोथकर कहाँ जाता है। अष्टा- 
पद पत्रत पर भरत मंहाराज ने तीन चोबीती के तीबकरों के रलेमयं 
जिनवित्र बनवाकर उंनकी बेदना की थी, उसमें आगॉमी चोवीसी में 
प्रथम तीथंकर होनेवाले श्रेणिक भगवान के जीव की भी स्थापनी को 
समावेश थां | जल श्र 

निमित्त में अखणड बीतरागेतां को स्त्रीकार करंनेंबाला उपादान मेँ 
स्वय॑ अखंड है, इसलिये वीतराग को निकट' लानां चाहँतां है । वह 
शुभराग से निमित्त को याद करके द्रव्य निक्षेप॑ से बंदनां करता है। 
मध्यस्थ होकर धीरज से सममकने योग्य यंहं बात है। बंहंत से जीव 
निच्तेप॑ को नेहीं समझते इंसलिये अपनी कल्पनो से गड़बंडं कर देते हैं। 
स्थापनानिक्षेप में त्रिक्नाल में जो वीतंराग की मूर्ति हैं उसे भाव में मान 
लेता है, निर्मित को ओर शुभराग को एक मानता हैं; शुमंराग को 
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आत्मा के लिये सहायक मानता है, जोकि त्रिकाल मिथ्या दे। विकार- 
रूप कारण को अधिक सेवन करूँ तो अधिक गुण-लाभ होगा, इृस्त- 
प्रकार वह विष को अमृतरूप से मानता-मनवाता है । 


जन्म-मरण की उपाधि को नाश करनेबाला सर्वप्रथम उपाय 
सम्यक्ज्ञान है । जिसे जिप्तकी आवश्यक्ता प्रतीत द्वोती है उनमें उम्का 
पुरुषार्थ हुए बिना नहीं रहता। वरतु की कोमत होने पर उत्तकी महिमा 
आये बिना नहीं रहती ओर परिपूरं खतेत्र सत्‌ को बताने वाले निमित्त 
ऐसे पूरे बीतराग ही होते हैं, इसप्रकार जजींकार करने वाले अपने भाव 
में पूथ की महिमा भाये बिना नहीं रहते | जैसे पूरी वीत्तराग पिद्ध 
परमात्मा हैं वैज्मा ही में हूँ, इस्तप्रकार पूरणता का यथार्थ आदर होने पर 
संसतार-पक्ष में तुच्छता ज्ञात हुऐ बिना नहीं रहती । देहादिक अनित्य 
संयोग में, पुण्य-पाप, प्रतिष्ठा, पैसा इत्यादि में जो शोभा मानता था, 
पर में अच्छा-बुरा मानता था वह भूल थी; यह जानकर स्रभाव की 
महिमा लाकर पर की ओर की रुचि को दूर करके पुण्यादिक संयोग 
को सड़े हुए तण के समान मानता है, ओर पुण्य की मिठास छूट जाती 
है | जो बाह्य संयोगों का अमिमान करता था, शुभाशुभ का स्वामी 
बनता था, पुण्य, देह ओर इन्द्रियों में सुख मानता था उसमें तुच्छता 
ओर मात्र वतरागी पूर्ण स्वभाव की महिमा होने पर दृष्टि में उसी क्षण, 
पर का आदर छूठकर सम्पूर्ण संत्तार-पक्ष के त्याग का अनुभव होता 
है। भर्थात्‌ पर में कतृत्व, भोक्‍तृत्व से रहित प्यऋ अविकारी ज्ञायक ही 
हूँ ऐसा अनुभव साज्षात्‌ प्रगट होता है । 
, , परुण्य-पाप की प्रद्गत्ति मेरा स्वरूप नहीं है, में तो उसका नाशक 
हैं, ऐसा जानने पर भी उसी समय जीव सम्पूणे राग को दूर नहीं कर 
सकता। श्रद्धा में पंखस्तु के राग का त्याग किया, पर में कर्तृत्व का 
त्याग किया तथापि वर्तमान पुरुषाथें की अशक्ति से पुण्य-पाप में लग 
जाता है ओर अशुभ से बचने के लिये शुद्धता के लक्ष्य को स्थिर 
करके ब्रत संयमादि शुभभाव में युक्त होता है; किन्तु रुचि में कोई राग 
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हीं है। जिम भाव से हन्द्रपद मिलता दे, तीथंवर नामकर्म 
बट पुणयभाव भी विकार है। विकारी भाव प्रौर उसका फल 
गश्वान वस्तु है, उसका सिसे झादर है उसे प्रत्रिकारी नित्य- 
॥ झादर नहीं है, क्योंकि पुगय के सब्रोग भी फूटे हुए काच 
धमान हैं ये प्ात्मा के माय गहने गाले नहीं हैं । 
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यद्र तेरी महा के गीत गाये जारे हैँ। तुमे प्रनादिकाल 
ही धुन लगी है कि पर मेरा भला करे सकता दै। 
पीकराग भगवान कहते हैं कि तेरी भनेत शक्ति ते लिये तवतंत्र दै। 
॥ है कि में क्रिस्मी को देह, कोई मुझ्के मद्ायता करे, 
। मान्यता की भूल है। तीनकाल प्रौर तीनलोक में किसी 
या सवसाप प्रराधीन नहीं है। ते जागयर देख! शव विपतातता से बस 
कर ! झ्ब भय नहीं चाहिये, तेही मुक्तदशा की प्रभुता कैसे प्रगठ हो, 
इपकी यह कया चल रही दै। जमे बालक को सुलाने के लिये उप्की 
माना ग्रक्षणा के गीत गाती है इसीप्रकार यहाँ जागृत बरने के लिये 
मन्चे गीत गाये जारदे हैं। 'बरोष हुए रजपूत छुपे नहिंः” जब्र युद्ध 
का नगारा बनता है तब पघ्ात्रिय का शो उछलने लगता है ऐसी 
फेग्यता उममें होती है, टर्मीप्रकार मुक्त होने का नाद छुनकर उत्साद्वित 
हक ही बा कि घहों! मेरे बद़पन के गीत झपार दे में वर्तमान में 


[४ 


पूरी भगवान है, मुक्त हूँ। तुकमें भगवान होने की शक्ति है; उप्त शक्ति 
के बल से झनेत भगवान हो चुके 4ैंै। जो शक्ति तीवकर प्रभु ने प्रगट 
की दे ठसे ते भी प्रगट कर सकता है । 

सम्यकूदशन प्राप्त करने से पूर्ण क्रशः पाप भातर को दूर करके 
नवतस्थ, नये, प्रमाग भोर निच्तेष के शुभ व्यवहार .में आने के बाद वह 
राग में नहीं हूँ, इमप्रकार स्मात्र के लक्ष्य से श्रद्धा में राग का अभाव 
बरके भम्वगट बौतरागी स्वमांत्र की प्रतीति करनी चाहिये | पत्‌ को अवि- 
रोवी ब्रात को सुनकर, यवाय &ी कहकर सत्‌ का पझ्रादर किया सो 


थरष भी भविष्य का मम्पक्वी दे । बह बीतराग भगवान होने वाला दे। 
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इसप्रकार जिसने सत्‌ की यथा जिज्ञासा की है उसे वर्तमान सम्पकृददशन 
ने होनेपर भी सम्यक्द्ष्टि कहना भ्रथत्रा चीतराग होने की योग्यता बाले 
जीव को देखकर, वह बरतमान में बीतराग नहीं दे तथापि बतेमान में 
बीतराग दै इसप्रकार द्व्य निक्ेप से कहने का व्यवहार दे 


भाव निश्चेप:--वर्तमान पर्याय से वस्तु को वर्तमान में कहना सो 
भाव निक्तिप है। जैसे राज्यासन पर राजा बैठा हो तथा उसकी श्राज्ञा 
चलती द्वो तमी उसे राजा कहना, सो भाव निद्धिप दे | 


इन चारों निक्षिपों का अपने-अपने लक्षण भेद से अनुभव करने पर 
वें भतार हैं। व्यवहार से सत्या्थ हैं ओर मिन्न लक्षण से रहित एक 
अपने चतन्य लक्षणरूप जीव स्वभाव का अनुभव करने पर यह चारों 
अमूताथे हैं, असत्यार्थ हैं। जैसे सच्चे मोती का हार खरीदते समय मोती 
धागा और सम्पूण हार को मभलीमाति देखा जाता है, किन्तु कीमत 
लगाकर खरीद लेने के बाद पहिनते प्तममय उसका विचार नहीं किया 
जाता; किन्तु सारा हार पहिनने की शोभा के आनन्द का अखंण्ड 
अनुभव करता है। इसीप्रकार नवतत्व, नय, निद्ेप ओर प्रमाण के द्वारा 
पहले तत्व-निशय करने के लिये रागमिश्रित विचार में लग जाता है 
तत्पश्चातू उत्त भेद से अलग होकर एकरूप अविकारी जीवस्वभाव 
का अनुभव करने पर परम संतोष होता है; उसमें विंकल्प के कोई भेद 
नहीं होंते। इस अनुभव के समय जो सूकछम अव्यक्त विकल्प है सो केव- 
लीगम्य है। निज को उस समय ध्यान नहीं होता | ऐसा अपूर्त सम्पकू- 
दशन गृहस्थ दशा में भी हो मकता है। 


' संसार में ज़िसप्रकार पुण्य होता है वेष्ता ही वक्ता की बाणी का निमित्त 
वन जाता *है। तेरहब्ीं गाथा अत्यन्त विस्तार पूर्वक कही गईं है, उसमें 
बहुत सी बातें ओर उसके रहस्य अत्यधिक स्पष्टता पूर्बक्ष ओर विध्ष्तार 
से कुद्दे गये हैं। उसका विशेष अभ्यास करके अतरंग की परिणति से 
मेल विढ़ाना चाहिये ओर परमत॒त्व का लाभ प्राप्त करना चाहिये। 
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अपने में यथार्थता की महिमा का अभ्यास्त किया जाये तो स्वये बहुत 
सा लाभ प्राप्त कर सकता है।शाल्र ओर वाणी तो निमित्त मात्र हैं। 

तत्नज्ञान का न्याय अनेक दृष्टियों से कहा गया है। यदि उसे 
ध्यान पृर्वक छुने तो एक घंटे की शुभ सामायिक्र के बराबर लाम ग्राप्त 
हो, और उससे ऐसे पुण्य का चेघ हो कि जिससे ऐसा तल्ज्ञान पुनः सुनने 
को मिले; किन्तु यथार्थ निणय करने में वर्तमान में अपूर्व नवीन पुरुषार्थ 
करना चाहिये। पुरुय क्षणिक संयोग मिलाकर छूट जाता है। प्रचुर 
पुण्य के विना उत्तम धर्म की वाणी का निमित्त नहीं मिलता, किन्तु 
वर्तमान पुरुषार्थ से तत्व का अम्यास्त करके अश्रपूर्व निर्णय न करे तो 
मान्न शुभभाव होता है, क़रिन्तु भत्र कम नहीं होता | 

भावाथे:--प्रमाण, नय और निक्षेप का विस्तृत कथन तद्िषयक ग्रथों 
में से जानना चाहिये, (तत्ताथ-सूत्र व्यवहार का ग्रन्थ है, उप्तकी विस्तृत 
टीकायें सर्वार्थसिद्धि, राज़वातिक तथा शछोकबातिक के नाम से खुबित्यात 
हैं। सर्वाथप्तिद्धि टीका में प्रत्येक सूत्र के शब्दों के प्रत्येक अगे की 
अविरोधरूप से सिद्धि की है) उनसे द्रव्य युण पर्याय स्वरूप वस्तु को 
सिंद्धि होती है। वे साधक अवस्था में तो सत्याथे ही हैं क्योंकि वे ज्ञान 
के ही विशेष हैं। उनके बिना-सर्वज्ञ के न्यायासुसार यथार्थ समझ 
के बिना अपनी कल्पना से .बस्तु को चाहे जता मानले तो विरोध बना 
रहेगा। अज्ञान कोई वचाव नहीं है। इसलिये यह जानना आवश्यक है 
कि त्रिकाल द्वव्यस्वभाव क्‍या है, वर्तमान अवस्था क्या है ओर निश्चय- 
व्यवहार ग्रन्य की अविरोधता क्‍या है। यथार्थ वस्तु को जानने के वाद 
भी जब्रतक वीतराग' नहीं हुआ तवतक अस्थिरता के राग को दूर करने 

लिये उसका अवलबन होता है, उसमें ज्ञान की विशेष निमल्नता 
करने के लिये शास्रज्ञान के सृद्रम न्यायों को अनेक दृष्टियों से जानना 
चाहिये | 

जैसे हीरे का व्यापार स़रीखना हो तो पहले उसका परी- 
चक बनना होता है, और फिर उसके विशेष अभ्यास से तत्सम्वन्धी 
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विविध कलायें विकत्तित होती हैं; इस्रीप्रकार जता सर्वेज्ञ बीतराग ने 
साक्षात्‌ ज्ञान से जानकर कहा है और जो त्रिकाल में भी पश्वितित 
न होने वाला परम सत्य है उसका वरावर अभ्यास करके जाने और शअ्रेतरंग 
में उसका मेल बिठाये तो पूर्ण स्वभाव की यथार्थ महिमा को पाकर आंतरिक 
समृद्धि को भलीमाति जानले | पश्चात्‌ शातत्नज्ञान की सूक्मता में गहरा 
उतरे तो वहाँ केवलज्ञान की पहुँच का आनंद पाता है। समयसार के 
ग्रत्येक पृष्ठ में केवलज्ञान की कला विक्रसित होती हुईं दिखाई देती है। 
वैसी पात्रता सभी में भरी हुईं है। यदि तत्पर हो तो वस्तु की प्राप्ति 
दूर नहीं है। 

यदि आत्मा को जानने का प्रयत्न न करे तो वह कहीं यों ही नहीं 
मिल जाता | वह किसी के आशीर्वाद से भी ग्रगठ नहीं होसकता । 
जिप्की पवित्र खरूप के गन में आने की तैयारी नहीं है वह यदि 
पुण्यवंध करे तो भी वह पापानुतंधी पुण्य होता है। संप्ार के प्रति, 
ओर देहादिक परपदार्थों के ग्रति तीब्र प्रेम रखता है ओर दूधरी ओर 
यह कहता है कि मुझेः परमाथे स्वरूप पवित्र भात्मा के प्रति प्रेम है, 
सो यह निरा कपठ है। 

अवस्थानुतार व्यवहार के अभाव की तीन रीतियाँ हैं सो कहते हैं । 

प्रथम अवस्था में सम्पकूदर्शन से पूर्व नय-प्रमाणादि से यथाथे वस्तु 
को जानकर सम्यकुदशन-ज्ञान की सिद्धि करना चाहिये । पहले व्यवहार 
से, पर से विकार से प्रथकू हूँ ऐसा माना। शासत्र में जो भेद कहे हैं 
सो सबथा न हों ऐसी बात नहीं है, किन्तु उन भेदों के विकल्पों का 
श्रद्मा में अभाव करके, चपिकल्प मेरा स्वरूप नहीं है इप्तप्रकार एकरूप 
अबस्वभात्र के लक्ष्य से अबस्था का लक्ष्य गोण करके, खभाव में. 
एकराग्र होनेपर निविकल्प आनन्द के अनुभवपूर्वक त्रिकाल एक यथा, 
स्वरूप की प्रतीति आत्मा में होती है जोकि चोथी भूमिकारूप सम्पक्दशन 
है । ज्ञान-श्रद्धान के सिद्ध होने के बाद ख्तंत्र स्वरूप का निर्णय 
करने के लिये नय-प्रमाणादि के अवलम्बन की कोई आवश्यक्ता नहीं होती । 
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ज्ञानी गृहस्थ दशा में राजा के रूप में हो भोर अनेक पग्रवृत्तियों में 
लगा हुआ दिखाई दे सो वह चारित्र सम्बन्धी अपनी अशक्ति का दोष 
है। सम्यछूदर्शन हुआ इसलिये तत्काल ही सत्र मुनि होजायें ऐसी बात 
नहीं है। सम्यकूदर्शन के बाद उसकी निम्न भूमिका का व्यवहार छूट 
गया है, कितु चौथे गुण्स्थान के वाद जबतक यथाब्यात चारित्रव्शा 
प्रगट नहीं होती तब्रतक व्यवहार की दूसरी भूमिक्रा में चोथे, पैचवें 
ओर छट्ठेंगुगस्थान में चुद्धिपूर्वक्क विकल्प में योग रहता है, वहाँ जो राग- 
रूप व्यवहार है सो उसका क्रमशः स्वरमात्र की स्थिरता की शक्ति के 
अनुमार अगाव होजाता है। चौथी भूमिका से श्रद्धा के लिये नय-प्रमाण 
से शास्नज्ञान का विचार नहीं रहता, किल्तु राग को दूर करने और 
ज्ञान की विशेष निमलता करने के लिये श्रुतज्ञान के व्यवहार का अब- 
लम्बनन रहता है, क्योंकि सम्पूर्ण राग दूर नहीं हुआ है। स्वभाव की 
निर्मेलता का विकास करने के लिये अकपषाय स्वभाव के बल से जितनी 
शुद्धि की वृद्धि करता है उत्तना भेदरूप व्यवहार छूठ जाता है। तेरहवीं 
बीतराग भूमिका में कोई नय-प्रमाणादि के भेद का आलम्बन नहीं है। वीच में 
चौथे, पैँचर्ये और छट्टे गुणस्थान तक चुद्धिपूत्ेंकर राग होता है, सातवीं 
भूमिका से बुद्विपूर्वक्त राग नहीं रहता, दसचें गुणस्थान तक केवलीगम्य 
सूक्ष्म बरिकल्प द्वोता है, छतम्मस्थ की ध्यानदशा में उसका विचार 
नहीं आता । 

चौथे पँ।चयें और छड्ठे गुणत्थान में बुद्धिपूर्तेंक राग होता है, वह 
पदवी के अनुसार दान, पूजा, भक्ति, त्रत, तप, संयम ओर शाद्लाभ्यासत 
इत्यादि के शुभभाव अकषाय के लक्ष्य प्रद्ित होते हैं | दृष्टि तो अखण्ड 
गुण पर होती है | स्वलक््य की जितनी स्थिरता रखकर राग को दूर 
किया उतना गुण मानता है, और जो राग रह जाता है उस्तका निषेध 
है । भूमिका के अलुप्तार वाह्म प्रवृत्ति सहज होती है, किन्तु उसके 
आधार से गुण नहीं होते। चारित्रदशा बाह्य क्रिया, वेश अथवा किसी 
परिकर में नहीं है। बतादि का शुभभाव भी गुण में सहायक नहीं है, 
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ऐसी श्रद्धा के प्ताथ चीतरागी स्वभाव के लक्ष्य में स्थिर होकर, विकल्प 
रहित जितनी निरावलम्बी स्थिरता बढ़ाई उतना चारित्र है ऐसा जानना 
सो सदूभूत व्यवहार है | जो ब्रतादि का शुभराग रह गया सो वह 
सहायक नहीं है, आदरणीय नहीं है, मेरा स्वरूप नहीं है; इसप्रकार जानना 
सो अस्दूभूत व्यवहार है । राग मेरी अशक्ति से निमित्ताधीनरूप से युक्त 
होने से होता है; उत्त राग और राग के निमित्त को यथावत्‌ जानना सो 
असलदूभूत व्यवहार है।भूमिक्ता के अनु्तार जो राग ओर राग के निमित्त हैं 
उन्हें न माने तो व्यवहार का लोप हो जाये, और ब्रतादि के शुभराग 
से गुण का प्रगट होना माने तो वह व्यवहाराभास है; उसे तो जी राग 
रूप व्यवहार है सो वही गुणरूप निश्चय हो गया है सो वह विपरीत 
मान्यता है। 


श्रद्दा के एकरूप लक्ष्य में संसार, मोक्ष ओर मोक्षमाग के भेद 
का स्वीकार नहीं है। निरपेद्षा अखणड पूर्ण स्वभावंभांद का लक्ष्य कंरना 
सो शुद्ध दृष्टि का ओर श्रद्धा का विषय हैं । ज्ञान में त्रिकाल समात्र, 
वर्तगान अवस्था तथा निमित्त को जानता है, किन्तु श्रद्धा में कोई दृष्टि 
भेंद नहीं है । अबिकारी एक रूप शुवस्रभाव की महिमा पूर्वक स्वरूप 
में एंकाम्र होने पर अंपूत्र शांति का अनुभव होता है। उस समय प्रमाण, 
नय इत्यादि के कोई विचार बुद्धियूवंक नहीं होते | 


दूसरी अवस्था में प्रंमाणादि के अवलंम्बन द्वारा विशेष ज्ञान होता 
है, ओर राग-द्वेष मोह कमे के सर्वथा अमावरूंप यथाख्यात चातित्र प्रगट 
होता है; जिससे केवलज्ञान की प्राप्ति होती है | केवलज्ञोन होने के 
बाद प्रमाणादि का आलम्बन नहीं रहता । तत्पश्वात्‌ तीसरी साक्षाते 
सिद्ध अ्रवस्था है, वहाँ। भी कोई अवलम्बन नहीं है | इसग्रकार सिद्ध 
अवस्था में प्रमाण, नय, निक्षेप का अभाव ही है । 


अब इस अथ का सूचक कलशरूप छोक कंहते हैं:-- - 
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उदयति न नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 

कचिदपि च न विद्मों याति निन्लेपचक्रम । 
किमपरमभिदध्मों धाप्ने सवकें5स्मि- 
ननुभवमुपयाते भाति न इतमेव ॥९॥ 


भर्य;--आचार्यदेव शुद्धनय का अनुभव करके कहते हैं कि इन 
सत्र भेदों को गोण करने बाला जो शुद्ृगय का विषयभूत चैंतन्य- 
चमत्कारमात्र तेज:पुंज आत्मा है, उसका अनुभव होने पर नयों की लक्ष्मी 
उदय को प्राप्त नहीं होती; प्रमाण अस्त को प्राप्त होता है ओर निक्षेपों 
का समूह कहाँ। चला जाता है यह हम नहीं जानते। इससे अधिक 
क्या कहें ? द्वंत ही प्रतिमासित नहीं होता | 


यहँँ। चतुर्थ गुणस्थान का प्रारम्भ होने पर ओर फिर जब विकल्प 
से किचित्‌ छूटकर अखणड स््रभाव के वल से एकाग्ररूप से अतरंग की 
ओर उन्मुख होता है तब ऐसे किप्ती विचार का विकल्प नहीं रहता 
कि में आत्मा हूँ, ओर भानन्द का संवेदन' करता हूँ। यह केबली की 
बात नहीं है किन्तु चतुथ गुणस्थान के आ्रारम्भ 'होने पर जो स्थिति 
होती है उसकी मुख्यता से यह वात है। मुनि को इस बस्तुत्यिति का 
सहज अनुभव होता है वहँ। इस उपदेश की भावश्यक्ता नहीं है । 
आचार्यदेव छट्ठे गुणत्थान में आकर स्रम्यक्ृददीन के लिये शुंद्धनय के 
अनुभत्र की वात रिप्य से कहते हैं।.सम्यकृदरन ओर उसके - भमेद 
झनुभव का कारण झात्मा स्रये ही है।जो पहिचान की है सो स्वभाव के 
लक्ष्य के वल से आंतरिक शक्तिरूप बल की ओर, एकाग्रतारूप अभेद अनुभव 
होनेपर निमलदशा का उत्पाद और रागरूप अशुद्धता कए नाश होता 
है। उमप्तमें कोई शुभराग के विकल्प अथवा कोई निमित्त -कारण नहीं है। 
जो भेदरूप रागमिश्रित निशय किया था सो व्यवहार का अभाव निश्चय 
स्रमाव के वल से किया है। जब उस व्यवहार का व्यय होगया सो 
उसे निमित्त कहा गया । 
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भेद अभेद का कारण नहीं होता, इसलिये जो शुद्धनय है सो अखण्ड 
मुवस्वभाव को एकरूप लक्ष्य में लेकर अबस्था के लक्ष्य को गौण करता 
है। जैसे द्वार तक आने के बाद फिर द्वार को भीतर नहीं ले जाया 
जाता और मिण्टान्न खाते समय 'तराजू, बाँठ पेट में नहीं डाले जाते; 
इसीप्रकार नवतत्व, नय ओर प्रमाण के रागमिश्रित विचार मनशुद्धि के 
भेद हैं किन्तु उन्हें साथ में लेकर शुद्धता में नहीं पहुँचा जासकता। ' 


आत्मा स्वये त्रिकालस्थायी तत्व है, उसे भूलकर अपने को वर्तमान 
अवस्था मात्र का मानता है। संसार में जिसके इकलोता पुत्र होता दै - 
वह. उसपर पूरे प्रेम से देंखता है, और वह यही भावना भाता है 
'कि वह चिरकाल जीवित रहे तथा उसके विवाहादि के प्रसंग पर तत्स- 
म्वन्धी राग में ऐसा एकाग्र होजाता है कि अन्य समत्त विचार सहज 
ही गोण होजाते हैं । अंतरंग में जो अविकारी नित्य स्वभाव है उसकी 
रुचि को बदलकर पर में महत्ता मानकर राग में एकांग्र होता है ओर 
पुण्यादिक जड़ में चमत्कार मानता है; किन्तु जड़ 'विचारे अन्ध हैं उन्हें. 
कुछ खबर नहीं होती। जानने की शक्ति भात्मा में ही है। पर में तुच्छता 
जानकर प्रथक्व का निश्चय करके, भआान्तरिक चिदानन्द विभूति पर 
दृष्टि न डाले तो शाश्वत टंकोत्कीय एकरूप चैतन्य भगवान का - अनुभव 
नहीं होसकेगा । 
.. अनादिकाल से वर्तेमान विकार पर दृष्टि स्थापित करके जीव अच्छा- 
बुरा करने में लगा हुआ है, यदि उससे अलग होकर स्वभाव की ओर 
उन्मुख हो -तो बतेमान अबस्था और पर-निमित्त तथा त्रिकाल स्वभाव 
को यथावत्‌ ज्ञान में जाने; ओर फिर क्षणिक विकारी दृप्टि को गौथ 
करके एकरूप ह्ुव भाव की ओर उन्मुख होने पर शुद्धनथ के अनुमव 
से युक्त सम्यकदशन प्रगठ होता है | वहाँ। बुद्धिपूर्वक का विकल्‍प छूट 
जाता है, गोण हो जाता है.। इसलिये कहा है कि शुद्ध अनुभव में 
द्विव्व मालूम नहीं होता । रागमिश्रित -विचाररूप नर्यों की लक्ष्मी उदय 
को प्राप्त नहीं होती; अर्थात्‌ अत्यन्त गोण होजाती है | 
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एकबार भयेकर अकाल पडा, लोग एक-एक दाने को तरसने लगे, 
तब एक महिला अपनी सहुराल से खरे मोतियों की एक थैली मरकर 
अपने पित्ता के धर गई और पिता से उन मोतियों के बदले में अन्न 
मैंगा, किन्तु पिता ने मोतियों से अन्न का विनिमय नहीं किया; ऐसी 
स्थिति में अन्न का मूल्य बढ़ जाने से खरे मोतियों का मूल्य गौण हो 
गया; इसोप्रकार पूर्ण चिदानन्दस्वरूपी आत्मखसाव की एकाग्रता होने 
पर नयों के विकल्परूप लक्ष्मी की कीमत कम होगई । 


शुद्धनय के द्वारा भेद की गोणता होती है, उप्तका दृश्टान्त:-- 
मोजन के समय थाल में लड्डू, शाक, पूरी इत्यादि विविध बर्तुएँ रखी 
हों तो उनमें से जिप्तकी जठ्राग्नि ओर पाचनशक्ति अवल हो उत्तकी 
मुख्य दृष्टि गरि४-पोष्टिक पदा्थों पर जाती है; ओर तब हलके पदार्थों 
'का लक्ष्य गौण होजाता है। इसीप्रकार आत्मा में अनन्तशक्ति का 
अखण्ड पिंड ज्ञानधन स््रमाव है उसे पूचाने कीं-सहन करने की विशेष 
शुक्ति जिपके श्रद्धागुण में विद्यमान है उसंकी मुख्य दृष्टि अखंण्ड धुव- 
स्वभाव पर जाती है. | वह अरव॑स्थाइंष्टिं का लक्ष्य भोर नयों का विचार 
गोय हो जाता है । 
जीव अपने को समझे विना अनंतकाल में एंक-एंक समय में अनन्त 
दुःख पा चुका है, क्योंकि वह स्त्रंय अनन्त शक्तिशांली, ओर अनन्त सुख 
स्वरूप होकर भी उलठा जा! गिरा है इसलियें अनन्त ढुःखें को मोगता 
है । किन्तु येदि स्वभाव को प्राप्त हो तो उससे अनन्त गुना सहज 
छुख प्राप्त करे । 

' अपने खंतंत्र स्वभाव का विरोध करके, जीव ने अंनन्‍्त भव्‌॒ वारण 
किये हैं | यदि उसका सम्पूर्ण बरशन सुने तो भंब को श्रास हो और 
कहें कि अरे ! अब॑ ओर भव नहीं चाहिंये | ज्ञानी कहां है कि त्‌्‌ 
जैसे-तैसे मंनुंप्य हुआ ओर वहीँ पुण्य पैसा प्रतिष्ठा इत्यादि के संयोग 
में फैँसे गया । अनन्त जन्म-मरणं को. नाश करने का यह छुंयोग-मिलां... . 

सो मी नहीं मानंता | सत्य-असत्य का निरणेय नंहीं कर 
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घमम में जो कुछ चला आया दे उसी का सर करता दे और उसे दी 
[ . -घ 4. आप /०-“िन्स गन है] 

स्वीकार करता दे; इसप्रकार काई चम का आंठ में यथा बाहर स्॒त्वार्गी 
£ ड त्यागी डे, सोड इम्रप्रकार 


हानाता दे ता यह मानव वठता दूँ कि 
वाह्य में सत्र छुछ मानता हे | इ्मप्रकार अनेक तरह से अपनी कल्पना 


च्द 
से या शात्र के नाम फ मान लेता है; किन्तु यह नहीं नावता कि में 
राग का नाशक हूँ, राग मेरा सह्यायक नहीं है, में पर के आश्रय से रहित 


वतमान में पृणेशक्ति से स्वतंत्र परमात्मा हूँ । जैसे पहला घढ़ा उल्ठा 
रख देने से उत्तर जितने ही घड़े रखे जाते हैँ 
जाते है; इसीग्रकार जहँ पहली मान्यता विपरीत होती 
मान्यताएँ विपरीत होती हैं । 
सतंत्र चतन्‍य की जाति ओर उप्रके परम अदसत चमत्कार की 
स्पष्ट वात करके आचाये महाराज ने समयसार में केवलज्ञान का रहत्व 
लद्वाटित किया है | वतमान में लोगों में धर्म के नाम पर बहुत अंतर 
दो गया है । तीयकर देव के द्वारा कथित सत्य बदल गया | काल 
वंदल गया दे | लोगों की बोग्यता ही ऐसी है । सत्य को सममने के 
लिये तेयारी कम है ओर साधन भी अल्प हैं; इसलिये पक्ष का मोह सत्य 
का अमत्य मनवाता हैं आर असत्य को सत्य सिद्ध करने का प्रयत्न 
करता ६ । अनादिकाल स्त एुसा मान्यता चली आरही हं। अधिकारी 
आत्मा का धर्म राग का नाशक ओर निर्मलता का उस्पादक है। उसमें 
वाह्य साधन सहायक नहीं हैं। नव, प्रमाण, निद्योप और नवतत्व की विकत्य- 
रूप व्यवहारथद्धा परमार्यश्रद्धा में सहायक नहीं हैं। नवतक ऐसी 
इढ़ता नहीं होती तवतक पम्पकदशन तो हो ही नहीं सकता किन्तु 
उप्तके ययाथ आगन तक भी नहीं पहुँचा जासकृता । 
वदि पहले गुरुज्ञान से ययायता को विरोधरहित सममझ्क के मार्ग 
से जाने तो आत्मा में एकाम्र अनुमव हो | वह बद्धित्राह्म रागमिश्रित - 
विकल्प छूट जाते हैं | सृद्धम अन्यक्त विकल्प का ध्यान नहीं रहता | 
परम आनन्द का अवबुभव हाता हें | जैसा सिद्ध परमात्मा को आनंद 
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ट्टाता है उस्ीत्रकार का आंशिक झानंद सम्पछूदृष्टि के प्रत्यक्ष होता 
है। जसे अबा आदमी मिश्री को अपनी आँखों से नहीं देखता किन्तु 
उसे स्वाद तो चैमा ही जाता है जैसा कि किसी भी इप्चयान बड़े से 
उड़े ज्ञानी को झाता दे । इसीग्रकार वहा अपूर्ण ज्ञान में आत्मा को 
परंज्ञान से परिपृण स्ीकार किया है, पिल्तु उसे अनुभव प्रत्यक्ष है 
आर इमलिये वह स्वाद भी प्रत्यत्त लेता है। 


किम्ती निमित्त के प्राश्नय के त्रिना- बरज़्प के बिना खभाव के लक्ष्य 
के बल से, अंतरंग में पूण शक्तिझप में एकाग्र लक्ष्य से उन्मुख होने 


पर अपूष पभनुभश्युक्त सम्पक्त्र प्रगठ होता हैं| उम्र्म शुभराग कारण 


नहीं है । श्रद्धा से पूर्व शुभराग होता है, बाद में भी होता है । व्यव- 
हारतान के ब्रिना प्रमा्थतान नहीं होता, उप्के बिना प्रम्मकृत्य और 


बप 


नह 
| 


हु 


त्रप्मात्त नहीं होता किन्तु उपसे गुग-लाभ या सहायता नहीं 
मलती । इन्य में पूणे शक्ति है, उसके लक्ष्य से निर्मल पर्याय की उत्पत्ति 
प्रीर भशुद्धता का आशिक त्याग होजाता है । उम्रका कारण द्रव्य 
स्व ही है । उप्त परमार्थ को यवा्य तम्बज्ञान से पहिचानकर, उस 
फामार्थ का चल मिलने पर, बरतु का बहुमान करके एकरूप स्वभाव 
की धद्ा के इद्तर चल से स्थित हुमा कि फिर यह नहीं दिखाई 
देता कि नय निक्षेप के त्रिकल्प वह्ैं। उड़गये ? आाचार्यदेव कहते हैं कि 
इससे अधिक क्या कहें ! द्वित्व क्या है इसका भी ध्यान नहीं रहता। 
अपूर्गी ज्ञान में एक्रह्टी साथ दोनों ओर लक्ष्य नहीं होता, और एक वस्तु 
का विचार करने में अमेख्यात ममय लग जाते हैं; उप्तके बाद ही दूसेर 
स्थान पर लक्ष्य बदलता है। 


ऋ-कनक 


ऐसा सुनकर कोई माने कि इसरप्रकार ध्यान में बेठकर रियर होजायें, 
क्ल्तु है भाई ! हठ से ध्यान नहीं छोता । उमग्रकार की पात्रता ओर 
सतममागम से उसके लिये श्रभ्यास करना चाहिये। में पर का डेंछ 
कर सकता हैं श्रौर पर मेरा कर सकता है, यह सारी मान्यता छोड़कर 
निजस्वरभात्र पर भाना द्वोगा । निज की दरकार से, अपूत्र तैयारी से 
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केवल अपने परमाथ के लिये रात-दिन लंगे रहने के बिना डपके द्वार 
नहीं खुलते। रुपका-पैमा, प्रतिष्या और महल ह्त्यादि की ग्राम द्वोगई 
तो उससे आत्मा को क्या लाभ है? पर के अभिमान का हाथ चढ़ा 
हुआ दे जिससे समाव की इढ़ता का लोप होता जारहा हे। अपना 
स्वमाव पर-सम्बन्ध से रहित स्वाश्रित है; पर के कर्वल भोक्तृल से 
रहित ख्तंत्र है, उनका अनादर कर रहा हे। जिसे बहुत से काग अच्छा 


५) 


क्र 





कंहते हों वह अच्छा ही हो ऐसा नियम नहीं है। वाह्य-प्रशृत्ति और 
देह आत्मा के आधीन नहीं हे, किन्तु भीतर कम के निमि- 


णा 

वीन करने पर शुभभाव सहित आत्मा के मच्चे ज्ञान के उपाय का 
विचार किया जाये तो वह मां रागरूप हाने से अमृताथ कहा गया है ! 
श्रद्धा के अनुभव में उसका अभाव होता है, .इलिये वह आत्मा 
साथ स्थायी न होने से असत्यार्य हे। यदि वह सहायक्र नहीं है तो 
फिर वाद्य में कौनसा साधन सहायक होगा £ 

तेती महेमा सर्वज्ञ की बाणी द्वारा भी परिपूर्णतया नहीं कही जा 
सकती, किल्तु दह तो मात्र ज्ञान मं ही आसकती सखमाव का 
पहिचान होते ही विश्व की अनंत प्रतिकूलताओं को नहीं गिनता, आर 
इन्द्रपद जैसे अनुकूल पुण्य को सड़े हुए तृणथ के समान मानता है। 
जो चैतन्य भगवान की महत्ता ओर इढता को ख्ब अपनी ढी उमंग, 


से नहीं ममक्कता उसे | कोड वलाव नहीं मनवा सकता बलात नहीं मनवा सकता। 
न कक 


? कि 








कोई कहता है कि आपकी वात सच है, किन्तु पर का कुछ अब- 
लम्बन तो आवश्यक है ही? पुण्य आदि के आश्रय के बिना कैसे 
चल सकता है? इस्रप्रकार परमुलापेज्ञी वना रहना चाहता है, यह 
चतन्य भंगवान की हीवता हे-उसका अपमान है.। जो मल्ा साहकार 
होता दे वह पानेस्ोलह आने चुकाने में भी लज्मा का अनुमव कंटता 
दे । इसीग्रकार तू ग्रमु है, ठेरी पृणे केवलज्ञानानंद की शक्ति ग्रतिम्रमय 
स्वाधीन है; तू उसे दीन कहे पत्मुखापेदी माने, ओर यह कहे कि 
विकार की सहायता आवश्यक्ष है तो यह तुके शोभा नहीं देता। 
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में स्वतंत्र हैं, अपनेपन से हूँ, पररूप से-विक्राररूप से नहीं हूँ पर 
के कर्तारूप नहीं हूँ; इसप्रकार यदि यथाथ मार्ग को समझे तो उसका 
फूल सम्यऋदशन ग्राप्त करने में अधिक समय नहीं लगेगा | सतूसमागम से 
सुनकर जिस जीव की समझ में एक भी न्याय अंविरोधरूप से आजाये 
उसे तत्काल ही स्रमाव के बल से अनुभवस्तहित निश्चय श्रद्धारूप 
फल प्राप्त होता है। स्वरभाव में स्थिर होने पर नवतत्व इत्यादि का कोई 
भी विकल्प अनुभव में नहीं आता ओर भेद अत्येत गोण होजाता है। 
यदि एकदम समझ में न आये तो प्रेमपूर्पक्त इसे स्वीकार करके कि 
सत्य तो यही है उसके अविरोधी निर्येय के लिये प्रयास करना चाहिये। 
इसमें किसी पूर्व के प्रारव्ध से अथवा किसी संयोग से काम नहीं होता। 
यह बात मिथ्या है कि यदि भाग्य में लिखा होगा तो सदूबुद्धि सूफेगी । 
वाह्मत॑योग तो उसके कारण से मिलते हैं, वह बर्तमान पुरुषा्थ का 
कार्य नहीं है। स्वभाव में अपना सब कुछ कर सके सो यह अपने वर्तमान 
पुरुषा्थ का कांये है। 

शुद्ध अखण्ड गुण को मुख्य करके सामान्य एकाकार स्वभाव के बल 
से एकाम्र होनेपर भेदरूप अवस्था और उसका लक्ष्य अत्यंत गोण होजाता 
है। कह च्ामांन्य गुण में लीनतारूप भमेद शांति का अनुभव होता 
है। लीनता का काल अन्तमुहते मात्र है। 


सम्यकुदरीन खमाव से प्रगठ होता है स्वभाव से प्रगठ होता है। वह किसी घेरे की चत्तु 
नहीं हैं, तरह किप्तो को कृपा से न तो मिल सकता है ओर न,शाप से 
दूर होतकता है । स्त्रये जिप्त स्वरूप है वैसा ही अपने को यथार्थतया 
मानकर अपने विश्वास को एकाकाररूप से मनन करे तो रागरहित श्रद्धा 
आत्मा के द्वारा प्रगट होती है, उसमें वाहर का कोई कारय नहीं होता । 

भातार्य:--मेद को-रागमिश्रित विचार को अत्यंत गोण करके कहा 
है कि प्रमाण, नयादि भेद की तो वात ही क्या, शुद्ध अनुभव .होने पर 
हैत ही प्रतिमासित नहीं होता; मात्र विकल्परहिंत, एकाकार चिदानदन 
स्वयं ही दिखाई देता है। 
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यहँँ। ;विज्ञानाद्वैववादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि अन्त में तो 
परमाथरूप अद्वैत का ही अनुभव हुआ, दित्व की श्रान्ति का अमाव 
हुआ। यही हमारा मत है; आपने इसमें विशेष क्या कहां ! 

समाधानः--भापके मत में सर्वथा अभेदरूप एक वस्तु मानी जाती 
है | यदि स्वेथा अह्दैत माना जाये तो बाह्य वस्तु का अभाव ही हो 
जाये, ओर ऐसा अभाव तो प्रत्यक्ष विरुद्ध है। हमारे (ज्ञानियों के )मत 
में अविरोधीदष्टि से कथन है कि अनन्त आत्मा त्रिकाल भिन्न हैं ओर 
जड़-पदार्थ मित्र हैं। उस्तका भेदज्ञान करके, स्वभाव का निशय करके, 
उसमें एकाग्रता होने पर विकल्प टूठ जाता है, उस अपेक्षा से शुद्ध अनुभव 
में द्वत ज्ञात नहीं होता-ऐसा कहा है। यदि बाह्य वस्तु का ओर अपनी 
वतेमान अवस्था का लोप किया जाये तो जानने वाला मिथ्या सिद्ध हो 
ओर शून्यवाद का प्रसंग भाजाये । ह 

यदि एक ही तत्व हो तो एक में भूल क्या ! दुःख क्‍या ? और 
दुःख को दूर करने का उपाय भी क्यों किया जाये £ विश्व में अनन्त . 
वस्तुएँ स्वतंत्र ओर अनादि-अनंत हैं । द्वैत नहीं है यह कहने का तात्पये 
यह है कि अपने स्वरूप में पर नहीं है । यदि सब एक हों तो' कोई . 
यह नहीं मान सकता कि मैं अलग हूँ। जो तुमसे अलग हैं उन्हें यदि 
शून्यरूप कहे तो वे सब शून्य होंगे, उनकी वाणी शून्य होगी और तत्स- 
स्वन्धी जो' विचार जीव करता है वे भी शून्य होंगे तथा तेरी एकाग्रता भी 
शून्य होगी; इसतप्रकार 'सब्वे शुन्य! सिद्ध हो जायेगा, इसलिये यह मान्यंता 
मिथ्या है । हम तो अपेक्षादृष्टि से कहते' हैं कि प्रत्येक आत्मा अपनी 
अपेक्षा से सत्‌ है ओरः पर की अपेक्षा से त्रिकाल असत्‌ है | पर 

पनेरूप नहीं है ओर स्वये पररूप नहीं है इसलिये पर अपना. कुछ 

कर सकता है या स्वयं पर का कुछ कर सकता है ऐसा मानना सो 
बहुत बड़ी भूल है । 4 

ब्रह्म सत्यं जगत्‌ मिथ्या' इसका अर्थ यह है कि. प्रत्येक वस्तु खतंत्र 
सतू है, किन्तु उतकी अवस्था (पर्याय) ग्रतिक्षण बदलती रहती है, वह 
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सर्वथा मिथ्या नहीं है | वर्तमान अवस्था में जीव पर-निमित्ताधीन राग- 
द्रेघमोह भाव करता है तव होता है | वह अवस्था है । खयं त्रिकाल- 
स्थायी है इसलिये उप्त श्णिक्त अवस्था मात्र तक सीमित नहीं हैं, मत 
वर्तमान अवस्था के अतिरिक्त सम्पूण श्रुवस्ठभाव शक्तिरूप से शुद्ध ही 
है। उत्त स्लभाव की भपेक्षा से देखने पर आत्मा में राभ-द्वेष नहीं है। 
जीत अवस्था में राग-द्वेण करता है जोकि अज्ञान है ओर उसे अपना 
मानकर जीव दःख भोगता है । 
आत्मा अनंत हैं | प्रत्येक आत्मा देह से मित्र पूर्यी परमात्मा के 
समान है ओर विक्रार निमित्ताधीन अवस्था में होता है। अनंत जड़ पंदा् 
सत्‌ हैं | इस लोक और परलोक में पुण्य-पाप के फल भोगने के 
असेख्य स्थान हैं। ल्वगे, नरक, मनुष्य ओर पशु यह चार गतियाँ पुण्य- 
पाप के भावों का फल भोगने की निमित्त हैं; इसे न्यायपुरस्सतर सिद्ध 
किया जामकता है | यदि कोई कहे कि स्वर्ग, नरक तो समाज की 
व्यवस्था रखने के लिये कल्पित किये गये हैं, तो यह बात यथाथे नहीं 
है। प्रत्येक वस्तु त्रिकाल में विद्यमान है। ओर जो है उप्तका आादि- 
झनन्‍्त कैसा ? तथा जो -नहीं है उसकी. वात ही कैसी यदि बं अपने को 
जानकर पुण्य-पाप का विकल्प दूर करके एकाम्र स्थिरता का अलुभव 
करे तो तेरे स्वभाव -में विकल्प नहीं है । -. 
तेरा ज्ञान अनन्त सामथ्येरूप से नित्य है । यदि त्‌ डृसकी अनंत 
शक्ति से इन्कार करे तो. तेरे- अनन्त ज्ञानखभाव का निंषेघ होता है। 
यह संग्रह्मत्मक्ष जगत .का समृह अमुक भाकाश क्षेत्र में है, उसके वाद 
अनेतानन्त अलोक्राकाश है, उत्त अनन्त को अनन्तरूष से जानने का 
तेरा सहज खंभाव है | तेरे ज्ञान की खपरप्रकाशक शक्ति अनन्त हें 
तूने अपने वैभव को नहीं छुना ओर उसपर विचार नहीं किया । यदि 
अनन्त” शब्द पर विचार करें तो अनन्त द्रव्य, अनन्त क्षेत्र, अनन्तकाल 
* और अनन्त भाव के विचारूूप से अनन्त का ज्ञान अल्पकाल में रागं- 
मिश्रित अवस्था में रहेकर कर सकता है । यदि राग को दूर करदे तो 
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प्रत्येक समय में जो अनन्त पदार्य विश्व में हैं उन्हें ओर अपने को एक 
साथ ज्ञान में जानले, ऐसी अपार गम्भीर शक्ति ज्ञानगुण की प्रत्येक 
अवस्था में प्रगठरूप से होती है; इससे निश्चित्‌ होता है कि प्रस्तुत 
अनन्त पदार्थ ज्ञेवरूप से मित्र न हों ओर तेरा ज्ञान अनन्त भावरूप से 
देह जितने क्षेत्र में न हो तो एकस्थान में रहकर अनन्त चोत्र-कालादि 
का विचार नहीं कर सकेगा । 

परवस्तु में अनन्त भाव हैं, उत्त अनन्त का ध्यान तेरे ज्ञान की 
शक्ति में आजाता है; मात्र भाकाश का अन्त नहीं | काल भी 
झनादि-अनन्त है | क्रमशः अनन्त काल भविष्य में से भूतकाल में 
चला गया तथापि काल कम नहीं होसकता । उम्र अनन्त का एकक्षण 
में विचार करने वाला स्॒ये अनन्त ज्ञोनस्वभावी अपनेरूप से है, पर- 
रूप से नहीं है । परवस्तु ज्ञान में ज्ञेयकूप है, यदि उसपर को भ्रत्रस्तु 
माने तो अपना ज्ञान अवस्तुरूप मिथ्या सिद्ध होता है । जैसे दर्पण में 
सामने के समस्त पदाथे दिखाई देते हैं, ओर इधर यह माना जाये कि वे 
हैं ही नहीं तो यह मिथ्या है; ऐसा मासने पर दर्पण ओर उसकी स्व- 
च्छुता दोनों को मिथ्या मानना होगा; इसीप्रकार चैतन्य ज्ञानरूपी दर्पण 
है, उसके ज्ञान की खच्छता की सहज शक्ति ऐसी है कि अपने सच्छ 
ज्ञायकस्वभाव के द्वारा स्पश, रस, गंघ, वण इत्यादि पुछ्नल के गुण तथा 
पर द्रव्य, क्षेत्र, काल इत्यादि सब्र सहज ज्ञात होते हैं। यदि उसे असत्य 
माने तो अपने को ओर ज्ञानमुण को शुन्य मानने का प्रसंग आयेगा । 

यदि माज्न पवित्र वीत्रागदशा माने तो वर्तमान अवस्था में भी 
शुद्धता चाहिये । जो एकबार शुद्ध होनाता है बह फिर अशुद्ध नहीं 
होता | जैसे मक्खन का धी वन जाने पर वह फ़िर मक्खन नहीं वन “ 
सकता, उसीग्रकार सिद्ध होने के बाद फिर संसार में परिम्रमण नहीं 
होता । अविनाशी ख्माव के लक्ष्य से एकल्ार अमुक राग को दूर 
किया ओर फिर उतने राग को न घाने दे तो पूर्ण पुरुषार्थ से सर्वेधा 
राग दूर करके पूरे निमित्त दशा प्रगट करके वह फिर कमी संसार में: 
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न झाये। वतेमान होने वाले भावरूप से जीव ने अनन्त भव घारण किये 
हैं, उन अनन्त भर्त्रों के विचारों को बढ़ाने पर, अनन्तभव के संयोग में 
असंयोगी पृथऋ रहा है । तुकमें अनन्त पर से अनन्त प्रथक्‍त्व की अनन्त 
शक्ति प्रतितमय विद्यमान है | 

यथपि निज से ही जानता है किन्तु यदि परवत्तु न हो तो उसे 
ज्ञान नहीं जान सकता । जगत में अनन्त पर दब्य, क्षेत्र, काल, भाव 
हैं, उनकी अपने में नास्ति है, किल्तु वे दृब्य अपने भाप में त्रिकाल 
अस्तिरूप हैं | यदि ऐसा न माना जाये ओर यही माने कि एक 
आत्मा ही है तो ज्ञान मिथ्या सिद्ध होता हैं| ग्रुण को मिथ्या कहने 
पर गुगी (आत्मा) मिथ्या सिद्द होजायेगा; इसग्रकार शून्यवाद का प्रसंग 
आयेगा | जब निश्चय स्वमाव के बल से जीव ख्वाश्रय में स्थिर 
होता है तब अमेद अनुभव में नवतत्व, प्रमाण, नय ओर निक्षेप के 
रागमिश्रित विचार का भेद भी नहीं रहता; यह कहकर सर्वज्ञ बीतराग 
के मत में अद्वैतपन कहा है, पर नहीं है ऐसा नहीं कहा । भ्रनेकत्व 
प्रत्यक्ष ध्यान में आता है उसे जो अवस्तु कहता है उप्तका ज्ञान ओर 
अनुभव दोनों मिथ्या सिद्ध होते हैं ॥ अपनी कल्पना के अलुसार वर्तु 
को चाहे जैसा मानकर यदि शुद्धता का अनुभव करना चाहे तो वह 
नहीं होसकता । इसलिये बीतराग के न्यायानुप्तार वस्तुल्तरूप को 
यधार्थतया जानना चाहिये । 

यदि कोई कहे कि इन्द्रियाधीन ज्ञान में अमी छुछ दूसरा ही दिखाई 
देता है, ज्यों-ब्यों ऊपर को भूमिका पर जाते हैं त्यों-त्यों अन्यप्रकार 
दिखाई देता है । भौर सर्वक्ष होने के वाद निश्चय से एक घह्वत ही 
दिखाई देता है, तो ऐसी माम्यता भी विलकुल मिथ्या है | वर्तमान 
अपूर्ण ज्ञान में सम्यक्दष्टे को जगत में रहने वाले सर्व परढ्व्यों की 
तथा अपने खतंत्र स्वरूप की यथार्थ श्रद्धारूप सच्ची पहिचान होती है। 
सर्वज्ञ भगवान अपने पूरी ज्ञान में जैता जानते हैं वैसा ही अल्पज्ञ अपने 
वर्तमान निर्मल ज्ञान से प्रथम भूमिका से ही जानता है, उसमें किचित्‌ 
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मात्र भी विपरीत नहीं जानता, किन्तु मन के अवलम्बन सहित जानने 
के कारण परोक्ष-प्रत्यंज्ञ का अन्तर होता है | किन्तुं सबेज्ञ के ज्ञान से 
विपरीत ज्ञाठृत्व नहीं होता । यह मानना मिथ्या है कि ज्यों-ज्यों भूमिका 
बढ़ती है त्यो-त्यों अलग जानता है और जब्र केवलब्नान होता हैं तन 
अलग जानता है ।. 


दृष्टि तो पूण स्रभाव के लक्ष्य से पहले. से ही सम्बक् होती है, 
ओर तभी पूर्ण की अपेक्षा से .अपूर्ण ओर .पूरे . परमात्मस्वरूप खनसाध्य 
की अपेक्षा से साधक कहलाता है | अपने पूर्ण एकत्र के लक्ष्य के 
विना जोत विपरीत है, चह न साधक है और न शोघक ही है । 


प्रद्धन्‍्य का तथा आत्मा का स्रभाव जैसा है वेसा पहले से ही 
परोक्षरूप से निः्मन्देह ज्ञात होता है । तींनकाल ओर तीनलोक में 
स्थित समत्त पदांथ ज्ञान-गुंण की प्रत्येक समय की अवत्था में सहज 
ही ज्ञात हों ऐसा सर्ज्ञत्र प्रत्येक जीव में शक्तिरृुप से विद्यमान . है | 
अनन्त ज्ञान, दशन, सुख ओर वीर्य से पूण प्रत्येक आत्मा पर से त्रिकाल 
मित्र है | पज्ञ के न्‍्यायानुपार सत्समागम से स्वयं उसका नियाय करके 
अपने एकरूँप स्वमात्र को मुख्य करके पूर्ण लाधीन स्वभाव के लक्ष्य से 
श्रद्धा की स्थिरता के द्वारा सिद्ध परमात्मा होता है | 


. कुछ लोग सममाव की उल्टी परिभाषा करते हैं ओर. कहते हैं कि 
यथाय-अयथाय का निश्चय करने में राग-देष होता है, इसलिये सबको 
संमान मानों, किन्तुँ यह तो मूढता है, अविवेक है| वस्तु को यथाथरूप 
से मानना, अन्यथा न मानना सो इसमें समभाव है । ज्ञानी बवूल को 
वतमान में चन्दन नहीं जानेगा, नीम के स्राद को कइ्वा ही जानेगा, 
रोटी को रोटी ही जानेगा विष्टा नहीं जानेगा, हैँ, जब विदा की अवस्था 
होगी तब उसे ऐसा जानेगा, क्रोध अवस्थां वाले को क्रोवरूप में देखेगा 
शांत नहीं देखेंगा | मिथ्या को मिथ्या जानना समभाव है, द्वेष नहीं है, 
पक्तपात नहीं है प्रत्युत सत्‌ का बहुमान है । 
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सत्‌ की स्थापना करने पर असत्तू का निपेघ सहज ही होजाता 
है । 'कपठ नहीं करना चाहिये” ऐसा उपदेश .देते हुए कपट करने वाले 
पर द्वेष का भाव नहीं होता, इसीप्रकार सत्म को सत्य कहने में सत्य की 
इृढ़ता है, अभिमान नहीं है ओर किसी पक्ष के प्रति द्वेष नहीं है । ज्ञान 
विवेकयुक्त है, व्यवस्थापूर्वक्त जानने वाला है | प्रस्तुत व्यक्ति जिस सम्बन्ध 
में जो कुछ भाव कहना चाहता है उसीग्रकार वह वैप्ता ही सुनता और 
जानता है । 


जगत के पदार्थ एक दूसर से भिन्न त्रिकाल ख़तंत्ररूप से स्थिर 
होकर भाकाश क्षेत्र में रह रहे हैं | निश्चय से सब अपने नियज्षेत्र 
में व्याप्त होकर पर से मित्र हें । देह के ,रजकण ओर आत्मा संयोगरूप 
से आकाश ज्षेत्र में एकन्रित दिखाई देते हैं तथापि प्रत्येक के स्वभाव 
मित्र मिन्न हैं | छह्ों पदाये तथा उनके द्ब्य गुण पर्याय को सर्वज्ञ 
भगवान ,जिप्रप्रकार जानते हैं उसीग्रकार अल्यज्ञ पोक्ष प्रमाण ज्ञान से 
बराबर ज़ानता है। जो भ्रन्यवा जानता..है स्रो झज्ञानी मिध्याइष्टि है. | 
जानने वाला सदा-मतत ज्ञाताखरभाव से, स्थिर होकुर जानता ही रहता है । 
लिमका स्वभाव जानता है सो वह किसे न जानेगा ? जानने में मयादा कैसी? 
प्रत्येक आत्मा का पूर्ण सर्वज्ञ स्रभाव है, वह पूर्ण . शक्ति, वर्तमान, ,में 
अल्यज्ष के राग के कारण रुकी हुईं है, तथापि अपूर प्रगठ ज्ञान जानने 
में तो व्यवस्थायुक्त है । अज्ञानी विपरीतदृष्टि के कारण स्वपर के स्व- 
रूप को अन्यथा मानता. है । अल्पन्ञ सम्यकदष्टि अपने को स्वभाव से 
पत्रज्ञ बीतराग दी मानता है ओर जगत के जीव-अजीव समत्त पदार्था 
के स्वरूप को आगम प्रमाण से यथाव्त्‌ जानता है । अनंत जड़ पुद्ढल 
परमाणु प्रत्येक स्वतंत्र हैं । प्रत्येक परमाणु में अनादि-अनंत पूण शक्ति- 
- रूप से स्थिर रहने की ओर प्रतिक्षण अवस्था को बदलने को 'अनन्त 
सामर्थ्यरूप-अनन्त बीर्य-शक्ति है। उसे मर्नज्ञ के न्याय से -जानता है, तथा 
छह्दों दत्यों के स्वतेत्र मिन्‍न-मिन्‍न ल्वभाव को जानता है ।-छहों द्ंच्यों का 
'स्रमभाव अनन्त शक्तिरुप से प्रतिममत्र पूर्ण है ऐसा ज्ञात होगा । 
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(१) द्रव्य से:--संरूया में जीवद्रब्य की अपेक्षा परमाणु द्रव्य अनंता- 
नंत हैं | उनमें अनन्त पिंडरूप से मिलना, प्रथक्ू होना, गति. होना 
इत्यादि अनन्तप्रकार की विचित्र शक्तियाँ अपने स्वभाव से अनन्त हैं, 
वे कसी की प्रेरणा से नहीं दें । 


- (२) क्षेत्र से:--आकाश अपने अपार विस्तार से अनन्त प्रदेशी है, 
उप्तका अबगाहन ग़ण भी अनेत है | एक प्रदेश में अनंत वस्तु का 
समावेश होने दे ऐसा उसका स्वभाव है। लोकाकाश के प्रत्येक प्रदेश में 
अनन्त द्॒व्यों को अवगाहना देने का स्वभाव है । 


(३) काल से;--असंख्यात कालाणु अन्य पौचों द्रव्यों के परिण- 
मन में ग्रतितमय उदासीनरूप से सहकारी हैं । 


(9) भाव से:--ज्ञाता आत्मा प्रत्येक्ष गुण से अनन्त शक्तिरूप 
है । उसमें मुख्य ज्ञानमुण से देखे तो एक-एक समय में तीनकाल 
ओर तीनलोक की भननन्‍्तता को एक साथ जानता है क्योंकि : जानने 
का स्वमाव नित्य है | किसी में अठकनेरूप अथवा न जाननेरूप स्वभाव 
नहीं होता । केवलज्ञान की प्रत्येक प्मय की एक अवस्था में लोकालोक 
को जाने ओर यदि अनन्त लोकालोक हों तो भी जाने ऐसी पनन्‍्त 
गम्भीर ज्ञायक शक्ति प्रत्येक जीव में है । 


लोकाकाशग्रमाण अखगण्ड अरूपी धर्मास्तिकाय द्वव्य एक है, वह 
जीव-पुदूगल की गति में उदासीनरूप से सहकारी है | उस अनन्त को 
गतिरूप होने दे ऐसा उस्तका अनन्त स्वभाव है । 

.'लोकाकाशप्रमाण झखण्ड अरूपी अधर्मास्तिकाय द्रव्य एक है । 
उसमें जीव-पुदूगल की स्थिति में उदासीनरूप से सहायक होने का 
-अनन्त गुण है । ; 

ज्ञान की महिमा तो देखो ! वर्तमान रागमिश्रित दशा में इन्द्रिया- 
घीन होने पर भी क्षणभर में अपार-अनन्त का विचार ज्ञान में माप 
लेता है; तब सर्व राग-देष और आवरण से रहित शुद्ध पूरी केवलज्ञान- 
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दशा में एक-एक समय की प्रत्येक अवस्था में तीनकाल और तीन- 
लोक के सबब पदायेसमूह को सर्वप्रकार से एक ही साथ जानसे की 
अपार प्रगठ शक्ति क्‍यों न होगी १ अबश्य होगी। इसमें प्म्पकद्ष्टि ज्ञानी 
को शेका नहीं होती । सर्वज्ष वीतराग परमात्मा को मल्नीमाति मानने वाला 
स्वयं शक्तिरुप से उतना बड़ा हो तभी वह पूर्ण को पहिचान सकेगा । 
अपूर्ण ज्ञान में भी ज्ञान का ज्ञातृत्व उ्यवस्थामय है । प्रत्येक जड़- 

पुदूगल परमाणु में ख्तंत्ररूप से अनंत बीये-शक्ति विधमान है, उसकी 
अवस्था की व्यवस्था का कर्ता वह पुदूगल है । कोई ईश्वर कर्ता नहीं है, 
इस बात को ज्ञानी जान लेता है ।' 


जगत में देहादि के संयोग-वियोग तथा उसकी शक्षम्पूर्ण अवस्था 
ओर उसके स्पश, रस, गंघ एवं वर्ण गुण की अवस्था का अनन्त गुणित 
हीनाधिकरूप से .बदलना इत्यादि जड़;की रचना उप्त प्रत्येक पुद्गल- 
द्रव्य की स्वतेत्र उपादान की शक्ति के आधार से होती है । बह पुदूगल- 
परावरतेन चक्र प्रत्येक परमाणु स्वतेत्रतया, प्रेरणा के बिना, अपने कारण 
से. ओर झपने ही झाघार से करता है। देहादिक सर्व परृव्य 'की 
संयोग-वियोगरूप अवस्था की व्यवस्था उसके कारण से जैसी होने योग्य 
है वैसी ही होती है । ज्ञानी जानता दै कि उसके .कारण किसी को 
हानि-लाभ नहीं होता । जो यह जानता है कि पर से मेरा कोई सम्प- 
नध नहीं है उसे निज में ही देखना शेष रहता है । उसमें अनन्त 
अनुकूल पुरुषार्थ होता है । परवस्तु की अपने में नांस्ति है इसलिये 
देहादिक परवस्तु को प्रेरणा करना अश्रथवा अंगुली का हिलाना भी आत्मा 
के आधीन नहीं है । देहादि का तथा पर आत्मा का कोई काम कोई 
. दूसरा आत्मा किसी अपेन्षा से नहीं कर प्तकता। प्रस्तुत जीव्र निमित्त 
पर अपने भावानुत्तार आरोप करता है । जब प्रस्तुत जीव समकता है 
तब कहा जाता है कि इसने मुझे समझाया है, ओर जब नहीं समकता 
तो निमित्त नहीं कहलाता । इसलिये निमित्त से किसी का कार्य नहीं 
होता । आत्मा तो प्दा अरूपी ज्ञाताखरूप है । व्यवहार से देहादिक 
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पखस्तु का कोई कार्य कोई आत्मा कर्मी नहीं कर सकता ]- ग्रतिममय 
मात्र जान सकता है अथबा अपने को भूलकंर विपरीत मानता है कि 
इसे मैंने किया है ) जड़ देहादि के आधांर से कित्ती के गुण-दोष 
नहीं होते, किन्तु अपने विपरीत पुरुषार्थ से दोष (दुःख) होते हैं ओर 
अनुकूल पुरुषार्थ से दोषों का नाश ओर सुख की उत्पत्ति होती है । 


जीव्र की आज्ञा से देहादिक परढव्य में कुछ नहीं हाता । जीव 
इच्छा करे ओर पुण्य के संयोग से इच्छित होता हुआ दिखाई दे तो 
वह स्पष्ट मूल है | उस समय भी जड़ का काये उप्क्नो योग्यता के 
अनुसार जैमा होना हो वैंता ही होता है| गाड़ी के नीचे चलने 
वाला कुत्ता यह मानता है कि गाड़ी मेरे द्वारा ही चल रही है, किन्तु 
वह भ्रम है । इसीग्रकार जत्र शरीरादिक सख्त: चलते हैं तब जीव यह 
मांनतां है कि देहादिक मुझसे चल रहे हैं, किन्तु यह श्रम है। जगत को 
यहँ बात समर्केना कठिन मालूम होती है किन्तु वास्तव. में वात ऐसी 
ही है। दो वस्तुएँ त्रिकाल मिन्न खतंत्र हैं, यह निश्चित्‌ किये बिना 
पर का स््रामित्र नहीं छूट सकता | जहाँ यह माना कि में पर का 
कुछ कर सकता हूँ वहाँ दो एक होगये, ओर यह एकान्त मिथ्यामत है। 


ज्ञान ख-पर को जानने वाला है, वह जाननेरूप क्रिया करता है। 
कलम में भ्राह्य ओर हाथ में ग्राहक योग्यता हैं तमी हाथ से कलम पंकडी 
जाती है, इसे ज्ञान ने पहले से ही जाना है, किन्तु यह नहीं जाना कि 
आकाश पकड़ा जासकृता है ओर दस मन वजन पकड़ा जासकता है । 
ज्ञान यह जानता है कि इस लोटे में एकसेर पानी वन सकता है, एक 
घड़ा पानी नहीं तन सकृता । पानी इृस्त स्थात पर आ सकेगा, उसकी 
घार बनेगी, यह सब्र जड़ की अवस्था है, इसे ज्ञान जानता ही है। 
यदि पानी मुँह में जायेगा तो प्यास चुमेगी- यह भी ज्ञोन जानता ही 
है; पुछ्लल खयं खतेत्र बड़ है, मात्र उप्में चेतनता नहीं है । जानने 
वाला जानता है कि इप्तका काये यों हुआ है, उसकी जगह में ऐसा 
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होगग्रा हूँ, मेंने पर का कार्य किया है, हझत्पादि मिध्या-मान्यता दै ! 
जानने वाला देह पर दृष्टि रखकर उस्रक्ती क्रिया को छपने में मानता 
है, वह भनादि की भूल है। निद्रा में यह ध्यान नहीं था कि देह की 
क्रिया में करता हूँ, तथापि क्रिया होती रही; फिर जागने पर यह मानने 
लगता है कि वह क्रिया मुझसे हुईं थी । जीव पुदूगल के सभा 
को जान सकता है किल्तु कर नहीं सकता । शरीर में छुधारूप से पर 

माशुओं में जो खलब्रलाहट होती है उसे जानता है .-झभौोर यह जानता 
है कि भोजन का संयोग मिले तथा पुण्य का उदय हो तो भूख दूर 
होसकती दे । कहीं कंकइ-फ्थर नहीं खाये जासकते और मूत्र 
नहीं पिया जाता; पानी का स्व्रमाव पष्य है, इसलिये व्ह पिया जाता 
है। भाकाश 'पर निराधार नहीं सोया जामकता, इसे ज्ञानी जानता है, 
घोर यह जानता है कि इसका कारये यों हुआ हे, विल्तु यह नहों जानता 
कि में वैसा हुआ हूँ। 


पृथकत्व॒ की प्रतीति नहीं है, इसलिये में पर का कर्ता हूँ, पर मेरा 
बार सकता है; इसप्रकार सत्रक्ो शक्तिहीन भोर, फराधीन ठहराता है । 
मैं, निमरूप से हैँ भरोर पररूप से नहीं हूँ, ध्सप्रकार जाने तो पर को 
अपनी बविकारी अवस्था को यथावत्‌ जान सकता है। में ओर प्रत्येक 
धात्मा अपने में अनन्त उल्ठा-सीघा पुरुषाथ कर पतकता है। जा निरतर 
जानने का स्वमात्र है वह मर्यादा ताला नहीं है। पतेमान में जो राग 
की दृत्ति उठती है उतना मात्र में नहीं हूँ । प्रत्येक आत्मा जानने की 
शक्ति की गंभीरता से कह गुना बड़ा है, क्षेत्र से बड़ा नहीं है । दृरस्व 
पदार्थ को जानने के लिये ज्ञान को लम्बा नहीं होना पता, किन्तु 
अतरंग गुगा में एकाम्र होना पड़ता है। 

ज्ञान दा स्वभाव ख-पर-प्रकाशक (जानने वाला) दे, उसकी जगह 
कोई यह माने कि ज्ञान में जहँँतक भनेक ज्ञात द्वोते हैं वहै्वीतऊ 
दैतपन का श्रमरूप दोप है, इसलिये यदि उस द्वैत के ज्ञावल को दूर 
बह ाएूँ तो में ग्रखंड भकेेला रहेँ ओर भद्देत का अनुभव हा, या 
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मानकर हृठयोग द्वारा जड़ देह की क्रिया से ज्ञान को प्रगठ करना 
चाहता है वह जीव विक्रास को रोककर मूढ़ता का अभ्यास करता दै, 
ओर धर्म के नाम पर अज्ञान का सेवन करता है, वह भी दया ' का 
पात्र है । 


भ्ात्मा को ज्ञानमाव से स्न्क्षेत्र में व्यापक्त न मानकर जो सर्व- * 
क्षेत्र में व्यापक मानता है उसकी दृष्टि स्थूल है । भीतर ज्ञान में स्थि- 
रता होने पर भनन्तशक्ति का विकास होता है | उप्तमें तीनलोक भोर 
तीनकाल महज ज्ञात होजाते हैं, इसप्रकार जिप्ते भाव की सूचरम गम्भीरता 
नहीं जमी, वह वाह्य क्षेत्र में स्थूलदृष्टि से जीव को सर्वक्षेत्र व्यापक 
मानता है| इसप्रक्ार अनेकप्रकोर के मिथ्याअभिप्राय वाले लोगों ने 
सर्वज्षकथित धनेकान्त स्वरूप का विरोध झपने भाव में किया है, इसलिये 
उनने स्वाधीन वस्तुल्त का निषेध किया है । वस्तुस्वभाव वैसा नहीं है 
इसलिये उनका झनुभव मिथ्या होता है। अतः जैसा सर्वज्ञ बीतराग देव 
कहते हैं उसोग्रकार प्रत्येक शरीर में पूर्ण भानन्दपधन एक-एक शात्मा 
है, वह. पर से मिन्न है, किन्तु बतमान अवस्था में निमिताधीन विकार 
खये करता है ऐसा निर्णय करके, भवस्था को गोण करके शुद्धनय के 
द्वारा अखंडल्वमाव के लक्ष्य से अभेद अनुभव होसकता है। घतृपमागम 
से पहले समझकर स्वाधीन पूरे. चिदानंदस्वरूप में स्थिर हुआ कि वह 
भगवान झात्मा ही अपनी संमाल करेगा, थर्थात्‌ वह राग-द्वेष भज्ञानरूपी 
संसार में गिरने से बचायेगा । 

अत्र चौदहवीं गाथा की सूचना के रूप में यह कहते हैं. कि 
शुद्धनय कैसे प्रगठ होता है । तेरहवीं गाथा में नत्रतत्व, नयादि के 
विकल्प से मिन्न ओर झपने त्रिकाल स्राव में एकरूप आत्मा बताया 
है । यहाँ पर से मिन्न, छणिक संयोगाधीन विकार से मिन्न भात्मा शुद्ध 
नय से माना है, सो कहते हैं । री 

'ज्रिकाल में भी झात्मा में पर-संयोग नहीं दै-।. भात्मा में परमार्थ 
से विकार भी नहीं है । जो क्षणिक भझवस्थामात्र के लिये राग द्वोता 
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है तो परलक्ष्य से जीव स्॒र्थ करता दै; किन्तु वह प्तणिक-उत्पन्नध्य॑त्ती 
है। उसीसमय विकार नाशक स्वभात्र पूणी अविकारी भस्तिरूप है | 
पर-निमित्त के भेद से रहत, पर्याय के भेद से रहित, प्रत्येक अपस्थ 
में त्रिकाल पूण शक्त अखगड शुद्ध स्वभावरूप है। उत्त निःपेक्ष पारि- 
गएमिक्त छमाव को श्रद्धा के लक्ष्य में लेने वाला ज्ञान शुद्दनय बहा 
जाता है । ह 


पमयसार की प्रत्येक गाया में से चेतन्यमणि-रत्नों के अदभुत 
न्याय-निर्मर बह्ते हैं । इसे समझ लेने पर पूरे समाधान हो जाता है । 
ज्ञान के प्रतीति भाव से वर्तमान में मं्त है । यदि भनन्‍त भनुकृूल 
पुरुषार्थ करे तो भत्र का भभाव हो, यह ऐसी परम भदूभुत बात है । 

चमार की दुकान में से चमड़े के टुकड़े निकलते हैं, जोहरी की 
तिजोरी में से हीरे निकलते हैं भोर चक्रतर्ति के रत्नक्रोष में से बहुमूल्य 
हार निललते हैं, इसीप्रकार पर्वत भगवान तीथँंकर देव के श्रीमुख से 
निकले हुऐ परमतत्व के बोध को सतममागम से ग्रहण करे तो उससे 
मोम्तरन की प्राप्ति होती है । 


छत्र भागे जो शुद्नय का उदय होता है उमक्ा सूचक कछोक 
कट्ठते हैं;-- 


आत्मस्वभाव परभावभिद- 

. मापूशमाचंतविमुक्तमेकम्‌ । 

विलीनसकल्पविकल्पजालं 

प्रकाशयन शुद्धनयो अभ्युदेति ॥१०॥ 

शुद्धनय भरात्मा के ख्वमाव को प्रगठ करता हुआ उदयरूप दोता 

है । शाइवत चैतन्यलमावी पात्मा विक्रार का नाशक है । उम्रको 
वर्तमान झवत्था में सेग्रोगाधीन दृष्टि से क्णिकर विक्रार होता है, 
उस समय भी स्तये विक्तार के नाशक खास से पूर्ण गुणस्वरूप है, 
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शुशिक अंबस्था जितना नहीं है, ऐसप्ता निर्णय करके उससें चैग्पूर्व ऋ 
स्थिर हो तो विकार का नाश होकर निर्मेल शांत स्रभात्र प्रगट होता दे । 


पानी में उप्णता के समय शीतलत/ प्रगठ दिखाई नहीं देती, तथापि 
स्वमावद्ष्टि से जल पूर्ण शीतल है ऐसा अथम विश्वास करता है। तँवे का 
संग होते हुए भी सोने में सोटटंची शुद्ध सुबणेत्व मानता है; पर- 
पंयगोग के भेद का लक्ष्य गोण करके मूल-असली स्वभाव को देखता है| 
उसमें जैते संयोगी भेद को छ्ाणिक अब्स्था तक मानकर जीव मूल शुद्ध 
स्रभाव को मान सकता है, उसीप्रकार यहाँ आत्मा भयपने में नहीं मानता, 
इसलिये परलक्त से रागठ्ेष की चृत्ति होती है। वह बेंत्ति प्रतित्य 
नाशब:न दै किल्तु उसे जानने वाला उपरूप नहीं है, उप्ते नाशऋ 
"के रूप में है; इसलिये अवस्था की ओर के लक्ष्य को गौण करके 
अपने त्रिकालस्थायी निमल एक स्वभाव को देखे तो उममें बंध-मोक्त 
की पर्याय के विकल्प नहीं उठते | श्री बनारसीदास ज्ञी कहते हैं क्रि:-- 


एक देखिये जानिये, रमि रहिये इक ठोर । 
पघप्ल्न विमल न विचारिये, यह मिद्दधि नहि ओर ॥॥ 
(प्मयप्तार नाटक, अज॑वह्वार २०) 


.._ एक शुद्धनय के द्वारा प्म्पूण शुत्रस्रभाव को लक्ष्य में लेने पर 
वेव मो इस्यादि से भेदों का लक्ष्य गौण होजाता है। इसप्रकार 
एकरूं। स्थभाव के बल से एकाग्र होने पर, पर से मिन्न अविकारी न 
छमाव की घोषणा होती है ओर इसीप्रकार स्भाव की स्थिरता से 
मेक्नदशा अ्रगठ होती है। 


शुद्धनय का विषय ही . सम्यकुदशन का विषय है। यह शुद्धनय 
आत्मखभाव को कैसा प्रगंट करता है?! परबब्य के भाव तथा परद्रव्य 
के निमेित से होने वाले अपने विभाव-ऐसे परमावों से भिन्न बताते 
हैं। देदादिक़ सयो। प्रगद लक्षणों, ते ही .मुकसे मित्र दिखाई देते हैं। 
भीतर आत्मा के साथ द्रव्यकर्म आवरणरूप से .निमित्तहूप हैं, जोकि 
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सघूद्म रज है, ओर उप्रके उदयरूप फल उसमें आते हैं । पुदूगल के 
सयोगी: भाव में अच्छा-दुरा जानकर राग-द्वेष हेना सो भावकर्म (जीव 
का विकारी भात्र ) है। शुद्धगय समरत परभात्रों से भ्रात्मा को मिन्न 
बताता है। 


जैसे-जिपपर से विश्वास चला गया है उसे जीव ठीक नहीं मानता, 
उपत्तका झादर नहीं करता, ओर जिसे यथावत्‌ पहिचानकर पक्का 
विश्वास करता है उसी को हितरूप से आदरणीय मानता है श्रोर उप्तक 
आश्रय लेता है | उभीप्रकार जीत देहादि, रागादि पर को भपनेरूप 
मानता था तत्रतक शच्छा-बुरा मानकर पुण्य-पापरूप उपाधि का आदर 
करके पर में कर्वत्न-खामिल मानता था, किल्तु जब यह जाना कि 
वह में नहीं हूँ, तब क्षणिक संयोग और विकार मेरा रूप नहीं है, में 
विकार का नाशक हूँ, मुझमें समस्त गुण भेरे हुए हैं, इसप्रकार अपने 
में अपना प्रस्पूण विश्वास लाये तथा अवस्था का लक्ष्य गौण करे तो 
दूधरे में हित न माने, ओर एकमत्र स्त्राश्नय में ही रमना-स्थिर होना 
रे । फिर यह हक नहीं रहेगी कि में मैला हूँ, दीन हूँ, उपाधिवान 
हूँ, भयवा पराघीन हूँ । 
.. झनादिकाल से अपने को भूलकर, पर का आश्रय मानकर, बंघन- 
रूप उपाधिमाव की ओर सम्पूण जगत की ममता 'वं परमुखापेक्षा 
करता है, किन्तु यदि एकबार पर से भिन्न अविकारी पूर्ण चिदानन्द 
भगवान आत्मा की पहुंचान करके ख्वभव में स्थिर होजाये तो फिर 
पुण्य-पाप का राग और उप्के संयोग का आदर न हो, एवं किसी के 
प्रति भाकुलता न हो । 

स्वरूप को सममेः बिना त्रिकाल में भी नित्रदारा नहीं होसकता। 
यदि कोई सीधे शब्दों में किसी को गधा कहददे तो वह मगड़ा करने को 
तैयार हँं'जाये | किन्तु जित्त भाव में वैसे अनंत भव विद्यमान हैं उस 
भाव का नाश नहीं करता, इसलिये उसे इस भूल का परिणाम भोगना 
पड़ेता, इसमे प्रतिसमय अपने परिणामों की जाच करनी चाहिये । 


हि 
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यहाँ समझ पर भार दिया है | जीत्र प्मक में विपरीत मानकर 
पर में अच्छे-बुरे रूप से राग-द्वेष करता है, अथत्रा शनुकूल मानकर 
राग-द्वेष को तोड़कर वीतराग भाव कर मकता है ।. इसके भतिरिक्त 
यह दूसरा कुछ नहीं कर सकता । इसलिये यदि छत्यतभात्र को न 
समा तो जैसे समुद्र में फेका गया मोती फिर हाथ. नहीं भाता, बसे 
ही इस मनुष्यमब को पुनः ,चोरासी के चक्वर में डाल देने पर फिर 
सें मनुष्यमव का प्राप्त करना महादुलंभ है। रुपया, पैसा इत्यादि जो 
बाह्मपंयोग प्राप्त होते हैं सो उनमें समक की  भावश्यक्ता नहीं है, 
सत्र ॒पूर्वपुण्य के कारण भा मिलते हैं, किन्तु आत्मा को सममने में 
अनंत प्रनुकूल पुरुषाय चाहिये, क्योकि वह जैसा कम करते हैं पैमा 
नहीं होता । | 

आत्मत्रभाव समरतरूप से (पारिणामिक मात्र से ) पूरे है, इप्तप्रकार 
शुद्धनय बताता है । 'भझात्मलभाव पूर्ण है! यह कइने में- निरपेक्ष 
अवल्वभाव की पूर्ण स्वतंत्र मर्यादा बनाई है | 'समत्तरूप से पूरे! कहने 
में सम्पूरी द्रव्य बताया है | जैसे सोने के पँँसे लेते समय उनमें 
विश्वास होता है कि इनमें से विविध कलापूश झ्राभूषण घन सकेंगे, 
झिल्तु वह उसमें अलग भेद नहीं करता। इसीप्रकार शभ्ात्मा में केवलज्ञान 
शक्ति भरी हुईं है जोकि प्रगट होने वाली है, उसके भेद से रहित 
सम्पूण स्वभाव को देखते सप्रय उसमें शुद्धनय भेद नहीं करता । जैसे 
तेओे का सेयोग होते हुए भी यदि मूलल्वमावरूप से देखे तो वह 
सेना सोटंची शुद्ध दी है, उसीगप्रकार क्तणिक निम्मित्ताधीन विक्रार के 
समय भी भगवान आत्मा अपने मूलस्वमाव से पवित्र पूरी शुद्ध ही है 
इसप्रकार अबस्था को गौण करके जानना सो शुद्धनय है। भझात्मखभाव 
समत्त लोफालोंक को माननेशला हे-यह शुद्धनय बताता है। केक्लज्ञान 
तो अवस्था है| संस.र ओर मोक्ष पर्याय है । उप्तमें कमें के संयोग- 
बियोग की अपेक्षा होती. है | उस परनिभत्त के भेद की प्प्रेज्षा से 
-रहितः शुद्धदृष्टि से व्तेमांनः में पूणा एकरूप खमाव को देखने पर, 
निमल सम्यकृदशन का विषय जो परिपूणें पारिणामिकमाबंरूंप सम्पूणा 
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सखभाव है सो लक्ष्य में भाता है | उसमें किसी भेद या विकल्प के 
भाश्रय को झावश्यक्ता नहीं है | पूर्ण निमल आात्मस्वभात्र के प्रगठ होने 
से पूरे श्रद्धा-ज्ञान में पूण का स्वीकार होता है| प्रम्यक्रदष्टि भपने 
पूण शुद्ध पारिणामिक भाव को ही मानता है। उम्के लक्ष्य से विकल्प 
हटकर स्थिरता का बल बढ़ता है। घल्पकाल में मोक्ष ही है, उसे उसके 
संदेश निज में से नि:भन्देह रूप से पाते हैं । 


पूरी स्वभात्र में हीन या पूरे अवस्था के भेद नहीं हो ते। मते 
श्रुत, भवधि मनःपयेय भ्ोर केवलज्ञान इत्यादि कर्म के निमित्त की अपेक्षा 
बताते हैं; उपशम, घायोपशम, उदय भौर क्वायिकमाव इन सबमें पर की 
धपेक्षा का भेद होता है, वह सब्र भेद शुद्धनय में गोण है। शुद्धनय 
का धिषय निरपेक्त पूण स्रभाव होने से तरह शुद्धनय पारिणामिक द्वब्य- 
स्वभाव सहज एकरूप भखण्डरूप से बताता है, ऐसा ही प्म्यकृदशन 
का स्वविषय है | उसे प्रगट करनेवाले शुद्धनय का स्वाश्रित झनुभष 
चौथे गुण्त्यान में विकल्प को तोड़कर होता हैं. । उसमें बाह्य साधन 
नहीं हैं, स्माव स्रथे ही कारण है | 


श्रावक प्ौर मुनि होने से पूर्व की यह बात है । वस्तुस्वरूप ऐसा 
है, तथापि यदि कोई उससे इन्कार करे तो उससे दूसरा कुछ नहीं 
होसकता । मल समझ के त्रिना यदि 'साधु! नाम धारण करे तो नाम 
रखने से कोन इन्कार' कर सकता है ? यदि किप्ती अन्धे आदमी का 
नाम नयनसुख रखां जाये तो वह नाम निक्षेप से ठीक ही है, उसमें 
गुण की आवश्यक्ता नहीं होती | याद कोई एक यैले पर यह लिखदे 
कि इसमें 'चालीप रुपये मंन के भाव की शक्कर भरी हुई है भो 
उम्तके भीतर कड़वे नीम के फ्ते ओर लकड़ियाँ भरी हों तो ऊपर लिखे 
गये. नाम मात्र से वे. कहीं मीठी नहीं होसकती । इसीप्रकारे पूर्वा पूर 
विरोधरहित ' झांव्मस्रभाव वो जाने - बिना कोई यह माने कि-मैं 
धर्मात्मा हूँ, 'चारित्रवान हूँ तो इससे यदि अन्तरंग में गुण न हो तो 
भा नहीं जाते | सर्वज्ञ वीतराग ने सम्यक्कदशन, ज्ञान, चारि्र का जैत्ता . 
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स्वरूप कहा है वैसा माने ओर जाने त्रिना अन्तरंग में निराकुल स्वरतारूप 
चारित्र नहीं होता । 

झौर फिर वह शुद्धनय आत्मखभाव को शभ्रादि-भनन्‍्त से रहित 
प्रगट करता है । जैसे पानी का शीतल स्वमभात्र किप्ती ने बनाया नहीं। 
है, उसीप्रकार भनन्‍्तगुण समुदाय की रचना के रूप में पवित्र चीतराग 
आत्मस्वभाव त्रिकाल एकरूप अपनेरूप से हे झोर पररूप से नहीं 
है, इसे किसी ने बनाया नहीं है, वह क्िस्ती क्षमय उत्पन्न नहीं हुआा ' 
है | जो है? उसकी उत्पत्ति या नाश किम्ती संयोग, क्षेत्र, काल या भाव्र 
में नहीं होता | भ्रखणड स्वयंसिद्ध आत्मा की रचना किसी ने नहीं का 
है, वह किसी पर प्वलम्बत नहीं है, ओर प्रतिक्तमय परिपूण हे-ऐसे 
नित्य पारियामिक्र भाव को शुद्दधनथ जानता है । 

ओर फिर वह, पात्मखभाव को एक-सवे भेद भावों से (हईैत भावों 
से) रहित एकाकर प्रगट करता है; ओर जितमें समस्त सेकल्प-विकल्प 
के समूह विलीन होगये हैं ऐसा प्रगठ बरता है । ज्ञानावरणादि द्रव्य- 
कर्म, राग-द्वेषादि भावकर्म ओर देहादि नोकमेरूप ही में हूँ, इसप्रफार 
पर में एक का निश्चय सो संकल्य है भोर ज्षेयों के भेद से ज्ञान में जो 
भेद मालूम होता है सो विकल्प है । 

रागद्वेष आत्मा का रव॒भाव नहीं है, किन्तु वह निर्मित्ताधीन ज्णिक 
होने से दूर हंज,ता है इसलिये जड़ है । ध्यवहार से वह जीब' में 
होता है। उस सब्रमें अ।नेपन की करयना करना से बिररीत श्रद्धा- 
रूत संकल्प है । पर से द्वानि-लाभ' होता है, शुभाशुभ राग से गुण- 
लाभ' होता है, पर की सहायता आवश्यक है, इसप्रकार जा मानता है 
बह दो दृब्यों को एक मानता है। में निर्दीय हैं ऐसा मानकर उसने 
सभी को ऐसा मान रखा है। उसे अक्रिय मत्र स्वभाव की खबर नहीं 
है, वह जीत्र परमार्थसत्य नहीं बेल सकता। ब॑ लने में ज्ञानी व्यवहार से 
कहता है कि यह शरीर इत्यादि मेरा है, तथापि अतरंगमाव में बहुत 
अन्तर होता है। में एयक्‌ हूँ. पर का कर्ता नहीं हूं, तथ पि जितना रस 


जीवाजीवाधिकार : गाधा-१३ [ १६१ 


है उस्त भूमिका के भनुमार लोकिक-ध्यवहार जैसा बोलना पड़ता है. 
विल्तु वह भाव में पृथक्त्य को बराबर समकता है। देह, शब्द, रस, संघ, 
चर, साथ भादि से में भिन्न हैं, वाणी मेरी नद्हीं है, में उसका कर्ता 
नहीं हैं, सदा एकरूप प्ाज्षी ज्ञावक ही हूँ. इमप्रकार वह सममता है; 
राम-द्ेष की प्रत्थिर्ता होती दे तथापि इप्टि में उसका निपेष है। 
ज्ञानी राग का कर्ता नहीं किन्तु नाशक है। देद घन पुत्रादिक मेरे हैं, 
इमप्रकार भन्नानी जीव निश्चय से मानता है इसलिये अ्रज्ञानमाव से 
वह पर का कर्ता-भोक्ता प्रौर रक्षक है। 
प्रशाः--चर का भादमी होता ,है, तो वह सेवा करता है न 


उत्तरः---काई पर की सेत्रा नहीं कर सकता। सत्र झपने लिये ही 
भअच्छे-चुरे भाव कर प्रकते हैं। जब्रतक पुण्य होता दे तबतक वाद्य 
में अनुकूलता सी दिखाई देती दे। वास्तव में अनुक्ू लता या प्रतिकूलता 
बाह्य में नहीं है। स्वये अपने में कपाय की झाकुलता को कम करके 
जितनी शांतिं रखे उतना छुख है। निगकुल खतेत्र ख्माव को जाने 
बिना भाकुलता “दूर नहों होती। स्री, देह, धनाद्ि का संयोग मुझे 
पंद्रायता देगा, इसग्रक्रा माननेताले की भ्राकुलता दूर नहीं होपकती । 
जो यह मानता है कि पर का झ्ाश्नय चादिये, नोऋर-चाकर चाहिये, 
स्री चाहिये, उसे निर्दोष एक्राकीपन शोर स्वातंत्य भच्छा नहीं लगता। 
वह पराधीनता का आदर करता दे और अपने ख्तंत्र स्रभाव का 
अनादर करता है । 

श्रीमद राजचंन्द्रणी ने अपनी सोलह वर्ष थ्रौर पाँच मांह की भायु 
में एक झदभुत कनकार को थी कि:--- 


#सर्वज्ञ का धर्म, सुशर्ण जानो, 
आराध्य आराध्य अभाव आनो; 
अनाय एकान्त सनांथ होगा, 
इसके विना कोई न चाह्य होगा।” 
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अपने आत्मा को परिपृण मानकर, उसका बहुमान करक, उसका 
ही आदर कर, आश्रय कर। उसीका सेवन कर और परमुसापेक्षिता 
को छोड़; यदि रंकता को छोड़ दे तो पर में जो मच्छारूप अनाथता 
है बह छूटकर एकान्त खाश्रय से सनाथता आजायेगी। जब्रकि 
पूर में-विकार में स्वामित्र-करल हीन होगा तो सेस्रार खतः उड़ जायेगा । 
जिफ्ने स्वाश्रव को अहण किया उम्तकी श्रद्धा में समस्त संप्तार ही उद् 
गया। जेसे लम्नमडप में पहुँचकर यदि दूल्हा को अविवराहित ही वापिस 
होना पड़े तो वह अति लज्जा की वात मानी जाती है; उसीमप्रकार. 
साक्षात्‌ तीथकर की चार्णी तक .पहुँचकर व्रेत्ती ही न्याययुक्त अमृत 
लेसी निर्दोध वाणी कानों में पढ़े ओर फिर मी अतरंग से न रीमे 
आर यों ही वापिस चला जाये तो घोर लज्ना की वात है । 

* ओ्रीमदू राजचन्द्रजी ने छोटी-सी आयु में अपूर्व जागृति की व्याला 
प्रत्नलित की थी। उन्होंने इस तथ्य को .समका और कहा था' कि 'एक 
स्वाघीन आत्मा कौ आरावना कर, पर की आशा में या पर की सेवा 
में कहीं भी शशण नहीं है। ऐसी परमुखापेज्षिता चैतन्यप्रमु के लिये 
द्वीनता की वात है कि-में बीमार द्वोता हूँ. तब जी पुत्रादिक सेवा 
करने वाले चाहिये। सर्वज्ञकथित अविनाशी धर्म अर्थात स्वतेत्र स्रभात्र 
का माना, वही शरणबमूत हैं; उसकी प्रतीतिं के बिना, आश्रय के बिना 
इन्द्रों का वैभव भी अशरण है । ; 

.. बड़ा देव होगया हो, किन्तु यदि भात्म-प्रतीति न दो, ओर पर 
में खूब मूर्त्छा का सेवन किया हो, उसकी पुण्य की स्थिति पूर्ण होने 
आईं हो, या आयु पूर्ण होने में छह माप्त शेष हों तो वहाँ कल्पइक्ष, देवमचन 
ओर विप्तान इत्यादि निष्प्रम दिखाई देने लगते हैं। उसे स्वाधीन रबरहूप 
: की प्रतीति नहीं होती “इसलिये वह :सेता-चिल्लाता और बिलाप करता 
है। वह मरते प्तमय .खूब. रोहध्यान करता, है क्योंकि उसने सत्य का 
अनादर किया दै। जो .धर्मात्मा होता है सो आनन्द मानता है क्रि-में 
उत्तम मनुष्य कुल में जाकर दीक्षा भहण -करके मोक्ष में जाऊँगा; ओर 
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चह वहाँ तीर्थंकर भगवान की शाश्वत 'मूर्ति के चरणों में नतमत्तक 
होकर शैगातिपूनेंक शरीर को छोड़ता है। हा 

यहाँ सेकल्प का अर्थ है सामान्य में भूल प्र्यात्‌ त्रिकाल सम्पूर्ण 
स्रभाव को श्रद्धा में भूल, जोकि दरशशन मोह है; वह अंनन्त-संसतार 
में परिश्रमण करने का मूल है । | 


जो विकल्प है सो विशेष में भूल है, वह चारि्रिमोह है। ज्ञान 
से देहादिक अनेक संयोगों का पस्ितेन ज्ञात होता है, उसमें पर-ज्षेयों 
के बदलने पर में खेड-खंड होगया हूँ, मेरा जन्म हुआ है, में इद्ध 
होगया हैँ, मुझे रोग हुआ है, शरीर में जो भी क्रिया होती है वह 
मेरी क्रिया है, ऐसा मानकर पर में अच्छे-घुरे भाव से पुणय-पाप की 
बृत्ति उठती है सो वह अनेक भेदरूप से में हूँ ऐसा विकल्प (विशेष 
झाचार) चारित्र मोह है। निम्मित्त तथा रागादिरूप मैं हूँ, इसप्रकार पर 
में झठक, जाना, राग में एकाग्र "होना सो अनन्तानुबन्धी कषायरूप 
चारित्र मोह है। । | ४ 

चेतन्य भ्रात्मा के ज्ञान की खच्छता में जो कुछ दूर या निकद, 
की पखरचस्तु ज्ञात होती है, उत्तकीं अवस्था में जो परिवतेन॑ होता है उसे 
वह भपने में ही जानता है, इसप्रकार की मान्यतारूप जो प्रवृत्ति है सो 
विकल्प है। पराधीनता का भौर राग-द्वेष ओपाधिक भाव को झआादर, 
एवं स्वतंत्र चिदानन्द पझांत्मा का भनादर प्ो अनन्तानुबन्धी क्रोध है; परवर्स्तु ... 
ओर निमित्तरूप कम मुझे राग-द्ेष-मोह कराते हैं. घोर मैं-पर का 
कुंड कर सकता हूँ-यह मानना सो. भनन्तालुबन्धी मान है; अंक्रिय,, 


स्रतंत्र स्रभाव को न मानना, देहादि-रागादि से ठीक मानना 'सों  ' 


अनन्तानुतंधी माया है; में परवस्तु में ल्ुब्ध होगया हूँ, यदि पुण्यादि, 
साधन हों तो मुके गरुण-लाभ दो, शुभाशुभभाव मेरे हैं, उनकां* में ' 
कर्ता हूँ; इत्यादि प्रकार से मृच्छित होजाना सो भत्तन्तानुवन्धी लोभ है। 
संकल्प-विकल्प का नाश करने वाला 'जो “'सम्यकसंक़ल्प' है सो सम्पकू 

दर्शन है, ओर इन्त्ियों की ओर के 'योग के 'बिना .संवरूंप प्रन्मुख जो 
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आंशिक स्थिरभाव अवर्तमान होता है. सो स्वरूपाचरगारूप सम्पकऋविकलप 
है। वह ज्ञान की क्रिया है । 

धर्म के नाम पर प्रमाण, नय, निक्षिप, नवतल, छहह्ब्य, इत्यादि का 
मन द्वारा विचार करने पर तत्सम्बन्धी अनेक विकल्परूप राग में एका- 
कार होकर अनेक भेदों को प्राप्त करना और यह भूल जाना कि मेँ 
प्रथकू साक्षी ज्ञायक ही हूँ सो भ्ज्ञानी के विकल्प हैं। ज्ञानी के तो वह 
ज्ञेव हैं, क्योंकि उसकी दृष्टि भख़णड गुण पर पड़ी है। पूर्ण एकल्वस्वरूप, 
शुद्ध साध्य की रुचि की महिमा अखणड ज्ञानरूप से आत्मा में ही 
अवरतेमान रहती है । वरतेमान पुरुषार्थ की, भ्रशक्ति से शुभाशुभ विकल्य 
में युक्त होता है, किन्तु साथ ही प्रथक्‍ की प्रतीति है और राग का, 
निप्ेघ .रहता है इसलिये एकरूप ज्ञायकल्लभात्र का लक्ष स्थिर करके. 
अनेक भेदरूप परविषय को जानते हुए भी अपने में अखण्ड ज्ञान- 
स्वमाव का ही अनुभव करता है। मैं अपने को जानता हैं, इसप्रकार 
के एकत्व का निरंचय ज्ञानी का संकल्प है, ओर क्षेयों के भेद. को. 
मित्ररूप से जानने पर दूसरे. को ओर की बृत्ति को खींचकर एकाकार 
ज्ञानमात्र का भठुभव करना सो ज्ञानी का विक्रप (विशेष आचार) है।... 

अहो! इस तेंरहवीं गाया में भूल को भूला ही दिया है। प्रम्पूरी 
समयसार' की प्रारम्भिक जड़ इसी गाथा में विद्यमान है। अरे ! पूर्व की- 
भूल थी भी या नहीं, इसप्रकार भूल को भुला देनें वाली. यह गाथा. 
है। इसे न संमका जासके, ऐसी तो बात ही नहीं है। भूल तो है ही 
कटा £ यीं दी कब १ भूल कमी है हा नहीं। स्वभाव ही त्रिकाल 
अंकाशंमान है। 

 संम्पूण मांगे स्वसन्मुख पुरुषायेदशा का- हैं | इस समयस्तार की प्रत्येक 

गाया मीक्षुदायिनी है। गाथा में मोज् नहीं किन्तु समक में मोक्त है । 

राग-द्वेष युक्त भवस्था के समय भी भात्मा का शुद्धलभाव अकाश- 
'मान है। खमाब की शक्ति त्रिकाल है, इस शुद्धमाव.का अछुंभव क्र ! 
इसप्रकार श्री परनयुरु आशीर्वाद देते हैं। 


जीत्राजीवधिकार :-गाथा-९१४ [१६४.' 


चीदहवीं गाथा की भूमिंका 

शुद्धनय के. द्वारा स्वाश्रय से शुद्ध श्रद्वासहित निर्मल आत्मघर्म 
. झ्गठ होता है। परदब्य, परभाव और द्व्यकर्म के सम्बन्ध से अपनी 
अंशुद्ध योग्यता से होने वाला जो विकारः है-उस सबसे मिन्न, .निरपेक्ष, 
निर्विकार, एकांन्त वोध स्वरूप, अखणड ज्ञायक भात्मा है। उसके लक्ष्य 
से, शुद्धनय के अनुभव से जो एकाम्र हुआ सो आत्मानुभवरूप धर्म है । 
इसंप्रकारं तेरहवीं गाथा में शुद्धनय की महिमा को सुनकर योग्य शिष्य 
को यह पमकने की जिज्ञाता हुई है कि-शुद्धनय केंसा है और यह 
झांत्मा को किसप्रकार वतलाता है। में .असंग और अविकारी हँ-यह 
अन्तरंग में विचार करने पर समझ में आजाता हैं; किन्तु विशेष निर्णय 
के लिये स्वभाव के लक्षण से सममाइये कि शुद्नय का भ्रगट अडभ 
भयत्रा पम्पकदशन किसप्रकार होता है: ह 

शुद्ध फारिणामिक भाव अथवा पूण झात्मलख्य को पंच भावों से 
जॉनने पर एकरूप, निमेल स्रभावरूप से आत्मा का अनुभव होता 8 ४ 
भात्मा सतत परमेश्वर है उत्तके दर्दीन द्वोते हें-यह बाते चौदहवीं गाथा. 
में . कहते हैं:-- * . । | 
जो पस्सदि अप्पाएं अबछ्पुड  अणण्णय॑ णियदं | 
अविसेसमसंजुत्त त॑ -सुंडणय ,विद्राणीहि ॥ १४॥। 

यु; पश्यति आसमान अबद्धस्पृ्टमनन्यक नियतम । 
अविशेषमसंयुक्ते ते शुद्ध विजानीहि ॥ १४ ॥ 

अधेः--जो नय भाव्मा को बंन्धरहित और पर के सर से रहित; 
अन्यलरहित, -चलाचलितारहित, विशेषरद्धित , ओर अन्य के संयोग से 
रहिंत ऐसे पाच. भावरूप देखता दै उसे हे शिप्प ; व. शुद्दनव जान। 

यह" परमार्गरूप का निणेय कराते दें.। वर्तमान अवस्था में .वेघन 
ओर विकार व्यवहार से है । निश्चय से भाला विकाररहित ओर. 
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अवन्ध है। व्यवहार से यह कहा जाता है कि प़मुद्र को बांध दिया 
है, किन्तु वास्तव में तो प्प्रद के निकट स्थित नगर का किनारा वौघा 
जाता है; इसीप्रकार आत्मा ज्ञानानंदरूप से अनन्त है, वह किसी से | 
वंधा हुआ नहीं है, विकार-दोष-दुःखरूप नहीं हुआ है। भेद को गौण 
करके वर्तमान में भी मुक्तत्लभाव, पूर्ण हूँ, इसग्रकार प्रथम श्रद्धा करनां 
सो सम्यकदरशन है। 


अरूपी भगवान थात्मा को पर का बन्धन नहीं हुआ, मात्र बर्त-, 
मान अवस्था में पर का बन्धन मान लिया है | आत्मा तो सदा. 
शायकस्वभाव ही हैं, पृथक ही है उसे न किसी ने बाधा है और न 
किसी ने रोका है। इसका एक दृष्टान्त देकर यहाँ समझाया जारहा है;---* 

एक मकान के भीतर तीसरे कमरे में जो मोयरा (तलबर) है; 
उसमें एक तिजोरी रखी हुई है, उसके भीतर अन्तिम खाने में एक 
डिव्बी में हीरा रखा हुआ है। यद्यपि वह बहुत दूर, है और उसके- 
मालिक ने आखें बन्द कर रखी हैं तथापि वह हीरा ज्ञान में स्पष्ट कलक.. 
रहा है; उसके जानने में वीच में आने वाली बड़ी-बड़ी दीवारें बाधा- 
नहीं डाल सकतीं । हीरे को रखते समय भले ही राग-द्वेष किया हो, 
किन्तु उसके ज्ञान की स्वृति के समय राग-द्वेष साथ में नहीं आते 
इससे सिद्ध हुआ कि ज्ञान में विकार नहीं है। जब उसे याद करना 

हिता है तत्र चाहे जिस ज्षेत्र में याद कंर सकता है, इसलिंये उसे 
किप्ती चेत्र, काल, संयोग का वेधन नहीं है। शरीर को कारागार में 
वनन्‍्वन से बांव रखा हो, फिर कहे कि-धर सम्बन्धी, राज्य सम्बन्धी या 
दूपरी कोई व्यक्तितत बात को याद नहीं करेंगे तथापि यंदि याद करना 
चाहे तो याद कर सक्रता है, क्योंकि ज्ञानस्वरूप 'आत्मा वन्धनवद्ध नहीं 
है-खुला हुआ है, वह किप्ती के आधीन नहीं हैं। वाह्य संयोगी बस्तुऐँ 
बन्धन या मुक्ति उसके कारण से हुआ करती है, किन्तु भात्मा की यदिं' 
वास्तविक दृष्टि से देखा जाये तो उसे पर से बंधन या , मुक्ति 
नहीं ह्ठै । ४५: 22 
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जो अपने को वन्चन या उपाधियुक्त: देखता है उसे - अवस्थादृष्टि 
से. संक्षार ही है। जिधने अखणड ज्ञानस्वमभाव कौ ग्रतीति करली है वह, 
तो - मुक्त ही है। त्‌ पूर्णज्ञानानंद की मृति, ओर सबका ज्ञाता है। 
इसे. भूलकर यह मानना कि मैं अपूर्ण हूँ, दीन हूँ या परंमुखापेक्षी हूँ, 
ग्रथया पर से बद्ध और दबा हुआ हूँ तो यह भगवान आत्मा के. लिये 
कलेकरूप है। बन्चन तो पर की अपेक्षा से और पराश्रयरूप व्यवहार 
से कहलाता है। यदि स्वाश्रयद्धप्टि से देखे तो तुममें त्रिकाल में भी 
बन्धन नहीं है। 
जीव आंख की कोौड़ी (गठा) से नहीं किल्तु ज्ञान से देखता है। 
जैसे-यदि . आंख पर पट्टी बाघ दी जाये तो दिखाई नहीं देता ओर 
जब पंड्री दूर कर दी जाती है तो दूरस्थ पदार्थ दिखाई देने लगते हैं। 
किन्तु पड़ी का वन्वन पट्टी में है, आख के लिये बंधन नहीं है; इसप्रकार 
यदि पहले पट्टी के पृथक ,तो न जाने तो पड्टी दूर नहीं की जासकती' 
इसीग्रकार आत्मा में कम के संयोग से, व्यवहार से राग-द्वेषब, अज्ञान 
का बन्चन अपनी योग्यता से है, किन्तु उसीसमय प्रथक्‍त्व स्वभाव की 
गप्रतीति करके भसयोगी, परवरित्रस्मभावी दृष्टि का बल (छुकाव) करे तो 
अवस्था: में निमल होजाता है। निश्चय से पर की अपेक्षारूप वन्व-मोद्ष 
शुबस्व॒भाव में, नहीं है। वतमान-:विकारी योग्यता, बन्धनरूप संयोग तथा 
संसार-मोक्षरूप अवस्था, समस्त प्रकारें को. जानने , वाला हूँ, ऐसा 
देखने पर अझसंयोगी एकरूप' -ज्ञानस्रभाव त्रिकाल अवन्ध ही है, किसी 
के माथ एकमेक नहीं होगया है | हा 

कोई स्तर अपने को भूलकर भले ही यहं माने कि को ने 
मुझे मार -डोला, में बंध गया; मैं हैरान-होगया;. किन्तु क्षणिक, सेयोग 
को, जानने वाला “संयोगरूप, दोषरूप> या ..द्विविधारूप ,-नहीं.. होजाता ॥. 
यदि वास्तत्र में चन्धचनरूप या पराधीन “होगया .हो, उपाधियुक्त * या. 
रामी-द्वेषी होगया. हों तो. क्षणभर, को- भी. उस “स्थिति से .अलग * नहीं 
रह ,.सकता । एकक्षण- पूर्व जम्ता, क्रोष- होता है उसीग्रकार का 
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कोघ पुनः नहीं कर सकता । जो जिप्तका स्वभाव होता है वह डेससे 
किसी भी परिस्थिति में अलग नहीं होसकता | ज्ञानलभाव आत्मा में 
ऐसा खत्तत्र है कि कमी भी आत्मा से अलग नहीं होता, .और वह 
किती में पकड़ा हुआ या बंधा छुआ नहीं है | इसलिये अनन्त सुख 
स्वरूप आत्मा को शुद्धनय से देखने पर त्रिकाल में मी वन्वने 
नहीं है । 

भगवान आत्मा स्वभाव की महिमा को भूलकर अहकार का ऐसा 
घटादोप करता है कि-मैं संसार भोर शरीरादि के काम कर सकता हैँ, 
मैं पर की व्यवस्था कर सकता हूँ; और इसप्रकार वाह्मग्रदडत्ति में अति 
उत्साह और अगना वल वतलाता है | वह अपनी भगवत्ता को भूलकर 
पुण्य-पाप की विष्ठा का आदर करता है, किल्तु उसे यह भान नहीं 
हैं कि इसप्रकार तो अविकारी, स्व॒तत्र स्वभाव की हत्या होती है। 
वांहर से जो पुण्य के पूरे दिखाई देते हैं सो वह तेरी वतमान चतु- 
राई या सयान का फल नहीं है । बहुतों को हस्ताक्षर करना तक 
नहीं आता ओर बुद्धि का कोई ठिक्लाना नहीं रहता तथापि वे लाखों 
रुपया कमाते हैं; दूसती ओर अनेक घुद्धिमानों को पच्चीस-पचाम्त रुपया 
तक नहीं मिलते; इससे पिद्द हुआ कि बाह्य वस्तु तेरे झधीन नहीं है। 
उससे तुमे गुण-दोष नहीं होता । स्वतंत्र चिदानन्द स्भाव को देख 4 
निप्त खहूप को व समक घकता है उत्ती की बात तुकसे कही जारही है। 
यदि पर में एकमेक होगया हो तो ऐसी ध्वनि नहीं उठ सकती कि- 
वंधन ओर दुःख का नाश करूँ; । जिससे मुक्त होने की ध्वनि उठे 
उस पर इृष्टि करे तो ऐसे एकाकी स्वतंत्र खमाव की. ग्रतीति हो कि 
मैं वेधनरूप, पर की उपाविरूप नहीं हैँ | और उसकी इष्टि बेब से हृढ 
जाय-। यंध्रपि कम संयोग वाली अवृत्था है तथापि श्रद्धा में निषेध 
होंगया दे इसलिये एक दृष्टि से मुक्त होगया है । प्स्मार्थ से बन्धना 
उपाधि नहीं है, फिर व्यवहार से चारित्र की. अपेक्षा, से. पुरुषार्थ की 
अशक्तिरूंप अल्प अस्विरंता. का जो राग रह - जाता है . ठप्तका ग्रतीतिः 
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के, बल से अभाव होता हुआ देखता है । में ,त्रिकाल मुक्तत्वभाव 
हैं, मेयोगरूप या विकाररूप नहीं हूँ; इसप्रकार . मुक्तलमाव को समकझ- 
कर स्वीकार करने पर अनन्त अनुकूल पुरुषार्थ आजाता है । एकरूप 
सभाव का दृष्टि में, स्वयं अनन्त ज्ञानानन्द स्वभात्र से. पूर्ण पुरुषार्थ 
से भरा हुआ है; इसे स्वीकार करने पर, अनन्त-संस्तार टूठ.जाता है। 
स्वभाव का ग्रतीति में विद्यमान रहकर देखने वाले को भ्त्र दिखाई 

देता । और वह यह जानता हे कि जैसे तिद्द भगवान हैं वैसा 
ही में हूँ, जो। उनमें नहीं दे बह झुकमें भी नहीं है 

जैसे-एक डिव्बी में हीरा रखा हुआ है, किन्तु वह मुक्त ही है 
डिब्वी डिब्बी में, ओर हीरा हीरे में है । एसा मानना वह दृष्टि में 
मुक्ति, और एकाग्रता से ऋहण वर लगना सो स्थिरता में मुक्ति है। जैसा 
कि पिछली गायधाओं में कहा गया है वमा आत्मख्रूप ,जानकर वते- 
मान अब्रस्था में राग-द्वेष और कम का निमित्त तथा देह का संयोग 
है तथापि अबस्था को गोण करके, अस्योगी मुक्त ज्ञायक्वभाव के 
उमके परमार्थ स्वरूप से देखना, मानना से) उमर अपेक्षादृष्टि से मुक्ति 
ओर स्वभाव के बल से स्थिरता पूर्वक ब्रिकार का नाश करने पर मात्र 
आन्‍्मा रह जाता है सो चारिज की अपेक्षा से मुक्ति है । जैसे-हीरा 
डिब्बी से और डिब्बी के मेल से भिन्न था इसलिये वह . अलग हो 
सका; उसीप्रकार आत्मा स्वरूप से दहादिक तथा रागादिक से भिन्न 
था इस्तलिये उसे भिन्‍न मानकर ओर जानकर रिथिरता से. चलग-पमुक्त 
होसकता है । 

पहले ही मुक्त हूँ-ऐसे निगुय का स्वाश्रित बल उस अवस्था में 
मुक्त होने का कारण है । अन्तरंगदृष्टि से स्वभाव में एकाग्र होने 
पर अल्पकाल में पुण्य-पाप के विकार से मुक्ति होती हैं । वाह्मसंयोग 
अपने ही कारण से छुट जाते हें यह सत्र अन्तरंग मार्ग की बात है। 
लौकिक मारी से बिल्कुल मिन्‍न मात्र अध्याम्म की ग्रयोजनभूत्त बात है। 
उसमें यथार्थ निश्चय-व्यवहार क्या है, इसका ज्ञान आजाता है। यह 
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परम म्रत्य है, इसे समककर स्वारधीन सत्त की शरण में आना पढ़ेगा। 
व्यवहा रिक नीति का पालन करे, तृष्णा का कम कर, यह सत्र पाप 
को दूर करने के लिये ठीक है, गिल्तु यदि उप्तमें सनोष मानले तो 
स्व्रमाव की शांति नहीं मिलेगी । लोग -वाह्य में ही घर्म मान बैठ हैं, 
अन्तरंग तत्व क्या है इसकी उन्हें रुचि नहीं है | पूर्वा पर विराधरहित 
न्याय से जो वस्तु को जानता है उसे अन्तरंग से अपना निःसंदेह 
निणय प्राप्त होता है | त्रिकाल के ज्ञानियों न परमतल का मार- 
समयप्तार ऐसा ही: कहा है, ध्न्यप्रकार नहीं । जगत माने या न 
माने, किन्तु यह तीनलोक ओर तीनकाल में बदल नहीं सकता । 


आत्मा को बन्च॒हत कहने पर यह निश्चय होता है कि वह 
कर्म से स्पर्शित एवं सम्बन्धित नहीं है । उमका किमी भी क्षेत्र में, 
किसी भी काल में, किसी मी संयेग में फरर्तु के साथ स्पर्श नहीं 
हुआ है | जिसने थी का पड़ा देखा है किल्तु घी के संयोग से रहित 
अलग घड़ा नहीं देखा वह व्यवहार से यहं। बहता है कि यह 'थी का 
घड़ा है, ' तथापि मिट्टी का ही है; इसंगप्रक्रार अज्ञानी न अनादिकाल 
से देह को ही आत्मा मान रखा है. उसने अमंयोगी भिन्न आान्मा 
की. नहीं देखा। उसने व्यवहार से देहबान-इन्द्रियत्रान मनुप्यादि को जीब 
कहा है और बह्दी में हूँ, उसकी जो क्रिया है सो मेरी क्रिया है, 
जा उसके गुण हैं सा मेरे गुण हैं इसप्रकार जिपने मान रखा है उप्र 
देह से, देह की क्रिया से. रागादि से भिन्‍न बताने के लिये ब्वानी 
शुद्धनयय का उपदेश देते हैं। देहादिक अचेतन हैं वह तेर रूप 
नहीं हैं, तू मदा अरूपी ज्ञाता इृष्टा है, पर का कर्ता-मोकता नहीं दे 
व्यवहार मिथ्या है, व्याज्य है, लोकिक में हँमवर परिश्रमण करेगा । 
देह पर इष्ट है इमलिय आत्मा बाहर स सत्र कुछ मानता है । रंक 
वतू होकर ऐसा मानता है के यदि कोई मेरे लिये अनुकूलता कर 
दे तो दीक हो ओर बंद कोई मेरं प्रशंसा कर तो भच्छा हो । यदि 
कई चाए पिला देता है या पान खिला दे तो उसका बदला चुकाने 


ञ् 
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के लिये भ्रमुकप्रकार से बोलने लगता है; किन्तु यह ;नहीं समकता 
कि मेरा और पर का त्रिकाल में भी कोई सम्बन्ध नहीं है । 
किनने ही लोग पमयमार प्रमागम का विपरीत अर्थ करते हैं, 
वे भी स्ततंत्र हैं। वे मूल रक्रम को (वस्तुत्वमाव को) ही उड़ा रहे 
हैं। जो कुछ सर्वज्ञ बीतराग ने कहा है उसीसे इन्कार करते हैं। 
इम मम्बन्ध में यहँ एक दृष्टान्त दिया जारहा है:--- 
एक ग्राम में एक क्रिसान है जोकि एक वणिक्र की दुकान से 
पदा लेन-देन करता रहता है ओर बारह महीने में अपना हिसाव 
माफ करता है। जब्र दुकानदार हिसाब करते सयय कहता है कि देखो 
तुम्हारे यहाँ एक सेर मिरच गई है, पांच सेर नमक गया है, आघ 
सेर हल्दी गई है; तत्र वह क्रिपान ऐसी छोटी-मोटो चार-छे रक्षमों को 
स््रीकार कर लेता है. बिल्तु जत्र उसे यह बताया जाता है कि बने 
पच्चीस रुपये नकऋद लिये थे और पचास रुपया लड़की की विदा के समय 
लिये थे जोकि तेरे नाम लिखे हैं। तब वह चोंककर कहता है कि. 
अरे ! इन पच्चीस रुपयों की तो मुझे कुछ खबर ही नहीं है और 
वे पचाम रुपये मैंने कब लिये थे ? इसप्रकार वह क्रिसान बड़ी ओर 
मलरकम को उड़ाना चाहता हैं ओर हायतोवा मचाता है | इसी- 
प्रकार त्रिलोकीनाथ ती4कर देव के द्वारा कहे गये न्याय के साथ जब 
अज्ञानी (क्रिमान) का हिसाब होता है तब वह (क्रिततान-भगवान भात्मा) 
पने को भूलकर इन्क्रार करता है ओर मुख्य-मूलरकम को उड़ा 
देता है | जब यह कहा जाता है कि क्रोध करने से पाप लगता 
तो कहता है कि सत्यत्रचन महाराज ! इप्तप्रकार बाह्य व्यवहार 
की स्थूल बातों में हैँ। में ही मिलाता है, किन्तु जब यह कहा जाता 
है क्रि-राग-द्वेष-मोह तेरा स्वरूप नहीं है, व्यवहार से भी व्‌ पर का 
कर्ता नहीं है तब वह कहता है कि भला यह कैसे होपकता है, यहे 
तो विहकुल मिथ्या बात है। अमी तो मैं बन्धयुक्त ओर पर का 
कर्ता ही हैं, रूपी-जड़ जैपा ही है, ओर इसप्रकार भिन्‍नस॒भाव का 
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का 


नियेव काता है। करमी-कर्मा दो-चार व्यवहार की वार्तो का स्वीकार 
भी कर लेता है, किन्तु जब व्ह कहा जाता दे कि जा पुण्य हूं सी 
नि 


हे 


विफार है, त्तादि के शुमभाव में। आम्तव हैँ, उससे संत्र निजर 
| हं'ती तब्र वह चिल्लपा मचाने लगता त्रिकाल के ज्ञानियां 


कहा है कि विकार से अवतिकार नहीं हामकता; जिस साब सर वन 
तार कि 


| मा अपना मे गुसू लान नहां हामकता; जत्र 


ट्टर। ह 


बह (जआअज्ञाना आत्म) $ 
- बरगाते का ऋंगा न चुकाने व 


“ 


| 


बी 


वर्म को अथर्म मानता मिश्याल्व दे? इमप्रकार वारस्ार उठता 

किन्त पत्तमत , की डछ्टि को छोड़का विचार नहीं बग्ता । जंग 

दान के समान काई दृषरा महापराय नहीं हे | स्वरूप में विय- 

#त मान्यता ही अनन्त चोरामी के अब्तार का मल हे । मबनज्ञकशित 

नवतत्व, निश्चय व्यवहार और दशन-ज्ञान-चारि्रि का खरूंप मूलाकम 

है; उमका विपरीत अब करने-वाल और सत्य का नियथ काने वाले 
उप क्रिमान की माति ढं | 


प्तै 


यदि पराधीनता का नाश काके सर्खी हाना हो तो स्थयं सावधान 


होकर न्याय्पृत्रक निमेव करो | अपने लिये रत को स्वीकार किये 
विना छुटकारा नहीं। जं। देह्दादि का बन्धन हे मो में नहीं हैं, में तो 
वन्‍्वनरहित पूर्ण अम्ल हूँ, इस मलस्‍्पम को खीकार कर | फिर यदि 
छोटी रकम में भूल होगी तो वह निकल जायेगा | किया की जवा- 
हिरात की, काड़े की. और श्ाक-नाजी की दुकान है, यदि वह 
शाक-भाजा! विगड़ जाने के मय से उसी दुकान पा ख़ब ध्यान रखे और उसी 
में लगा रह तथा बह ने दल कि कींपदू की ओर जवाहिित की दुकान में 
कितने! क्या हानि हरी हे ता यह दोग्य नहीं कहलायगा। उसे 


जज 
मई 
श्भ 


जवाहिगत का दुकान परे विशेष ब्यान 


इतनी खबा नहीं हद 
अत शाक-नार्ज दारनों दुकान की द्वानि: की पूर्ति स्वयमेव 


एँंगा तो कपड़े आप 
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होजायेगी । इसीप्रकार आत्मा के मलस्वभाव को ययार्थरूप में मानना सो 
जत्राहिरात का व्यापार है, उस स्भाव के लक्ष्य के बाद बीच में व्यव्हार- 
रूप राग के भेद होंगे तो पृग[स्वभाव को रुचच का बेल उप्की हानि 
"की पूर्ति करके मेक्षा प्राप्त ब्रा देगा। जी निश्चय्स्रभाव की ओर 
नहीं देखता वह हानि का खाता खड़ा' राबकर अपने प्रिय व्यवहार 
को मानता हुआ संमारन्ूपी माग भाजी का व्यवसाय करता रहता है । 
न तो बाहर प्रतिकूलता दे और न भीतर: आ मा में ही प्रतिकूलता, 
दोप या दुःख हैं। मात्र बाह्य निर्मित्ताधन दृष्टि से पर में अच्छा-दुरा 
मान रखा दे; उसके द्वारा राग में एक्काग्र होकर रुक जाना सा वन्चन 
है। क्णिक, एकसमग्रमात्न की नही अबस्था करता दे तब्र होते है; 
में उतना नहीं हैं-ऐसी प्रतोति करके स्थिर हो तो विवार दूर हासकता 
है। बाहर की अनुकृलता-प्रतिकूलता नहीं देखनी ह. सेबाग वियाग का 
क्रिसी को सुख-ढ्रःख नहीं है, जितना वृष्णारूपी मह दे उतना हं। 
ख है। जीव नवगवेयक के पुण्य के सेय्रोग में ओर सातवें नाक के 
के महापाप के संयोग में अनन्तवार गयो ढह। जहाँनक फा सय्राग फ 
भ्रच्छे बरे की दृष्टि है. वहैातक अनन्त प्ेपार के मल को स्व पुष्ठ 
कर रहा हैं; अपने को मूलकर अपन भात्र मे अनन्त हिसारूप प्रतिकू- 
ज्ञता नित्र में दी कर रहा है। 
प्रत्येक आत्मा अपनेपन से है. कर्म के ग्जकणरूप, देहादिरूप, 
की व्रियारूप अथवा ब्रि्सी भी संग्रोगादिवरूप से त्रिकाल में नहीं 
प्रत्येक्क आत्मा पूर्ण प्रभु दे ऐसा सर्वज्ञ भगवान ने कहा है। में पर 
नहीं हैं अन्य प्रात्मास्य नहीं हूँ, निजरूप हूँ, इसलिये पर मुझे ह। नि- 
कलाम नहीं कर सकता; इसप्रकार पर से एकल मानना सा मम्पक् मस्तक है| 
राग-द्वेष-अक्ञानपोपक्र देव, गुरु, शास्त्र का आत्मक्ल्याण मे उप 
कारी मानना सो मिथ्याश्रद्धा है। मिश्याप्रगाण और मिथ्यायुक्तियोँं 
से आत्मा को पर का कर्ता मिद्ध करे और यह माने कि कोई मुझे 
सुधार या बिगाड़ सकता है, प्ुण्य-पराप के विक्रारी भावों से नया वध 
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होता है, उसको मोक्ष का कारण माने, पव्रं देह की क्रिया का में कर 
मकता हैँ इत्यादि पराश्रयरूप भाव मिथ्यात्र है। 


पराश्चितमाव से पर को अपना मानना सो व्यवहार है | जगत में ऐसा 
मूठा व्यवहार चल रहा है वह झादरणीय नहीं है । किन्तु उसे आदरणीण 
माने ओर यह माने क्रि में एए का कर्ता हैँ तो वह छोड़ने योग्य 
अ्यवहार हँ। निश्चय होगया | 


पर के संयोगाघीन विकार हैं, जड़कर्म मुझे राग-द्वेंप नहीं कराते, 
पर से लाम हानि नहीं होता, किन्तु निमत्ताधीन विकारी अवस्था जीब 
की योग्यता से की जाती है, वह मेरा स्वरूप नहीं है ; शुभराग भी 
आदरणीय नहीं है, महायक नहीं है; इमग्रकार पर की ओर के लक्ष्य 
को छोड़ देना सो व्यवह्ारनय है | पर से लाभ-हानि मानना, अपने 
की पर का कर्ता मानना सो सथूल मिथ्यात्वरूप व्यवहाराभास है । 


खाश्रित स्वभाव को अपना मानना सो निश्चग्नय है | पराध्रित 
भाव को स्वाश्रित मानना सो निश्चय में भूल है । परलदेय के बिना 
शुभाशुभ राग नहीं हामकता। छितने शुभाशुभ राग हैं वे अशुद्ध भाव 
हैं | शुभाशुभ भाव का अपना स्वरूप मानना, उसे गुणकर मानना 
ओर करने योग्य मानना मो निश्चयमिथ्यात्र-अग्रहीतमध्याल है । 
जो विक्रार को कतेच्य मानता है वह अविकारीस्रभाव को नहीं मानता। 
यूगू अविकारीरूप से अपने स््रभात्र को मानना सो यथार्द्ष्टि है । 
उमके वल के विना त्रिकाल में मी किसी का हित नहीं होसकता । 

प्रश्न--पर के लिये उपकारी होना चाहिये या नहीं ? 

उत्तरः--कोई जीव पर का उपकार या पर की अवस्था त्रिकाल में 
भी नहीं कर सकता । व्यवहार से पर का कर सकता हूँ-यह मानना 
भी मिथ्या है । स्रय दया, दान ओर सेवा के शुभभाव अथवा हिंसा, 
मूठ, चोरी इत्यादि के अशुभभाव कर सकता है, सो तो अपनी ओर 
का काये हुआ, वह गजिसी के लिये नहीं करता; वह तो अपने को 
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प्रच्दधा लगता दै इपलिये राग की चेष्टा करके पर का भारोप 
करता है | 


प्रश्न:--यदि असत्यताल न हो तो रोगी क्‍या करें ! 


उत्तरः--जिमकरा पुण्य हं।ता है उसके लिये अनुकूल निम्ित्त उप- 
स्थित द्वाते ही हैं। जत्र श्ररतताल चनना हो तब बह चने बिना नहीं रह 
मकता । निमित्त का होना या न होना सो उसके कारण से है । 
मंबग के मिलने पर मी रोग नहीं मिट्ता ओर मेयोग प्राप्त न हो तो 
भी रोग मिठ जाता है । क्िप्ती वस्तु की अब्रस्था किमी के आधीन 
नहीं है, देह का रोग मिठ जाने से आत्मा को कोई लाभ नहीं द्वोता । 
जबतक देह पर दृष्टि हैं झंबनक अनन्त शरीर धारण करता रहेगा | 


यदि दालरोटी, भोर रुपया-पैसा झृयादि के संयोग से सुख होता 
ही नो अमग्रेगी आत्मा को ऋत याद बरता ! नारकी के शरीर में 
मदाभयेक्‍र रोग होते हैं. तथापि यहा भी ओआत्मप्रतीति करने वाला 
शांति का बदन बर्ता है। परसेग्ोग के साथ किसी के गुण-दोप 
का सेबोग नहों है, विन्तु अपनी विण्रीतदप्र का अरोपमात्र करता 
हू । देहादिक जड़े पढाथों को बोई खबर नहीं होती, वे तो अन्ध 
हैं. उनमें भ्रन्छा-बुग कुछ नहीं है; ज्ञानखभातर में अच्छे-चुरे का 
भेद नहों हे। बीच में विपरीत श्रद्मा की शल्य को परदड़कर उठाई- 
गीरपन से प्रच्छे-बुंर, उपकार-अनुफ्कार की कल्पना करता है मो यह 
विप्रीतद्ष्रि क्री महिमा हे। में मुक्तस्वमाव हूँ, पर के स्ताथ मेरा कोई 
सम्बन्ध नहीं देन्यह जानग्रर निमित्तावीनदप्टि को गोण करके स्वभाव 
की और एक्राकार लक्ष्य बरना सी सम्कक्ृदशन का. बल है। उसके द्वारा 
पूमस्थमाव को मानना सो सच्ची इष्टि है, जोकि सर्वे समाधानरूप 
सुख का कारग है । 

जो इम आत्मा का पांच भावों से मुक्त, पूणे एकरूप, सुतरस्थमावरूप 
ब्रतलाना दै उमे हे शिष्प ! त्‌ शुद्धनय जान। आचार्यदेव ने 'विजानीहि 
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थरात्‌ विशेषरूप से जान, इसप्रकार 'आदेश”बचन देते हुये कहा दे। 
उममें जो- येग्य बनकर, अपूर्त उत्माहपृनक पीच बचनों से यवाथरचरूप 
सुनने की आया हैं बह वापिस नहीं जामकता, इसलिये उसे 'त्रिजानीहि 
कहा है। 


व्यवहारदणटि, अवस्थाइंएि, तंयागावीनदष्ट, निमित्ताधीनदृष्टि, पराथ्रित- 
दृष्टि ओर वर्तमान स्थुलदष्टि-यह सत्र एक्रार्थक्राचकर दें; उसके आश्रय 
से.जीव अनादिकाल से अपने का वन्ववाला, ह्वीन, अपूर्ण उपा- 
घिमय ओर परमखापद्नी माना करता है । जानी उसकी भावनिद्रा को 
दर करते हैं। स्वभाव विक्रार का नाश दे। अविकारी, श्रुत्, ओर पर 
से मुक्त है, उसे यह शुद्धनय बतलाता है। राग-ह्रेप को वन्धनख्य 
अत्सथा है ओर उमर निम्मित्त की उपस्थिति है, ऐवा जानना सो व्यवहार 
है। उममें शुभाशुम राग को ठीक माने, आदरणीय माने तो उसके व्यवहार 
ने हो निश्चय का घर लेलिया है। जैगे मिह को ब्रिल्ली जैसा कहने 
पर कोई बिल्ली को हो मिंह मान चैंठ तो वह ममकने के येग्य नहीं 
है, इसीप्रकार आत्मा का परिचय कराते हुए बीच में शुभरागरूप व्यवहार ' 
आये बिना नहीं गहता, क्रिन्तु ज्ञानी का लक्ष्य व्यवहारनिपेवक परमार्थ 
पर है, तथापि जिमने अनलादि के व्यवहार का ही परमाथंस्ूप मान लिया , 
है वह नहीं ममझ्त सकता | 


टीफाः--निश्वय से अब्रद्ध, अरष्ट, अनन्य, निगम्रत, अविशेष ओर 
अमंयुक्त-ऐस आत्मा की जो अनुभूति है सो शुद्धनय है ओर यह अनुभूति 
आत्मा ही है; इमप्रकार आत्मा एक ही प्रकराशमान है। यहाँ आत्मा 
का अन्रद्धस्पष्टकूप से मिन्‍न अनुभत्र बरने के लिये व्यवहारदष्टि के . 
गोण बरके, वतेमान में त्रिकालत्थायी पृर्णशक्ति से अखंड ज्ञायकस्व -' 
भात्री शुद्ध हूँ ऐसी यथा इृष्टि कहां है। 

अपने को यवाथल्लरूप मानकर उममें एकाग्र होकर, * अनम्त .जात 
मान्न गये हैं, मोज्ष कहीं झाहर नहीं है; अपनी पृ निर्मेल शक्ति व 
प्राट करना सो मोतत' है । जहँ। विकार का नाश होता है वहीँ जद़कस. 
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के अमाव की अपेन्ता से मोक्ष हुआ कहलाता है |.वस्तुद्रष्टि से मोक्ष नया नहीं 
है, अवस्थादष्ट से नया है। सर्वज्ञ मगवान कहते हैं कि हम ग्रमु हैं और त 
भी प्रभु है । पुगय-पाप की क्षणिक्र बत्ति उद्न्नध्वमी है। उसके रक्षक 
सभावरूप में तू नहीं है, तू बिकार का नाशक है । यदि ऐसा नहीं 
मानना चाहता तो तू जन्मे-मरण को धारण करता हुआ परिभ्रमण 
करने के लिये स्वतत्र है'। तुके वलात्‌ दूसरा कौन समकये १ जत्र 
कि तू समकना ह। नहीं चाहता तब तीथेंक भगवान, की वात भी 
नहीं मानेगा ? कोई किसी की नहीं मानता । जो अपने को रुचता 
है उसे ही मानता है | सात का विश्वास स्वत: जम जाने पर 
अनन्त जीव मोत्ष गये हैं । 

पैतालीम लाख योजन के त्रिस्तार वाले ढ़ाई द्वीप में एक रजकण 
के बरात्रर भी ऐसा कोई स्थान नहीं है जहाँ से अनन्त जीव्र मोक्ष न 
गये हों । वाह्माम्येतर परिग्रह से रहित नम्नढठिंगंतर मुनि छट्ठे-सातव 
गुगास्थान में सवकल्य-नित्रिकल्य ध्यान में कूल रहे हों बहा छट्टे गुण्‌- 
स्थान में आने पर पृ भत्र का शत्रु मिथ्याध्ष्ट देव आकर पर पक: 
डुकर उन्हें मेरुपर्चन से दे मार अथवा ममुद्र में डुबा द। तथापि वें 
बीतराग मुनि स्वमात्र में एक्राग्रनता का बल बढ़ाकर मुक्तदर्शां को 
प्रगद कर लेते हैं अर्थात्‌ मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं। ऐसे उपसगेः 
सहित समद्र की प्रत्येक बुँढ से और एकलाख योजन के मेरुपनद 
के चारों भोर के प्रत्येक भाग से प्मश्रेणी से ऊष्लेगमन करके अनन्त 
जीब मेक्ष गये हें । जे कहाँ ध्यान करने नहीं बैठ थे । उपसगे देह 
को हं।ता है| में आत्मा चिदानन्द पूरे हूं, कृतकृत्य परमात्मा ज्ञायक 
ही हैं। ऐसी प्रतोति के द्वारा भीतर अनन्त सामथ्यरूप शक्ति भरी 
हुई है, उमपर भार देने से सहज मोहादशा प्रगठ होती है, क्योंकि 
ग्र स्व॒थ॑ अक्रारणीय है, स्त्रये ही अनन्त पुरुषाथरूप है, उसके विश्राम 
की बलिहारी है ।- बाह्य प्रतिकूलता से किसी का मोक्ष या गुण नहीं 
रुकता । जगत की भनुकूलताः हो तथापि अपने में बे विपरीत दृष्टि से 
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प्रतिकूल हो तो झपनी विपरीत रुचि के चल में स्रये दी रुका रहता 
है | स्ये तो मच्छित है झोर दूसर पर भारोप करता है कि पर मुझे 
राग-द्रेष. और लाभ-अलाम कराता है, तत्र बह कब और कैंस 
सुधरगा £ 


. यहाँ पांच भावों से यथा्थवभाव का स्वीकार करके, भेद को भूल- 
कर, अश्रद्वस्पृष्ट की प्रतीति की; और स्थूलरूप से विकल्प से प्रथक््‌ 
होकर, स्व्राध्मित एकाग्र लक्ष्य से स्थिर हुझा प्रो उम्तका नाम शुद्धनय का 
घनुभत्र-सम्यकदशन है;. यही मुक्ति का प्रथम उपाय है | निविकल्प 
सम्यकदशन के समय शुद्धनय के अनुभवरूप से गुग-गुणी के भेद से 
रहित भगवान पझात्मा एकाकार ज्ञात हुआ मो उसे शुद्धनय कहा, आत्मा- 
नुभूति कहो या आत्मा कद्ो-ण्क ही है, मिन्‍न नहीं है 

यहूँ। शिष्य पूछता है कि अभी अवस्था में विकार है, तथापि जैसा 
ऊपर कहा है वैसे आत्मा की अनुभूति केसे द्वोमकती है ? इसके 
उत्त में 'विजानीहि! के अर्थ की मन्धि है | शिष्य की ऐसी तैयारी 
होचुकी है कि उसे सुनते ही अन्तरंग में अत््यक्त आनन्द ओर रोमांच 
होजाता है | अहो ! यह बात भपूृर्त है। प्रभो ! झापने जो कहा है 
सो मच है, किल्तु अनुभूति कैसे हो ? अपूर्य वस्तु का खकूप सुनकर 
यदि उत्साहपूररक प्रश्न उत्पन्न न हो तो उसने या तो सुना ही नहीं 
है ओर या फिर उसे किरोघ है कि सार दिन आत्मा की. ही चर्चा 
होती है,। 


प्रश्न---जीं हमने मान रखा हे उसे करने की तो बात ही नहीं 
कहते ? पहले व्यवहार के सुधरने की बात क्यों नहीं करते ? 


उत्तर--आत्मा अपने मे (भीतर ज्ञान में) सत्र कुछ वर सकता 
है, पर में कुछ नर्दीं, कर सकता; इसलिये बाहर का करने को कुछ 
नहों ऋढते | अयने को यथा4 जाने विना बाहर की एक सी बात ययाथ्- 
रूप से समऊ में नहीं भायेगी; इसलिये दुनिया को चिता छोडंकुर 
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चौबीसों थेटे भात्मा की चर्चा करते हैं । दुनियाँ, अपने विरोधभाव को 
घोषित न करे तो क्या करे ? जिसे जो अनुकूंल पड़ा सो दूसरें को 
ब्रतलाता है | ओत्मा को छोड़कर जिसे दूसरा श्रोर कुछ सुनना हो- 
ऐपा मदरसा यहूँ। नहीं है | यहाँ। तो एक ही वात डेके की चोट 
कही जाती हैं. । यहँँ। किस्तो के लिये कुछ नहीं कहना है; कोई सुने, 
माने यो न मांने उसपर आधार नहीं है । जो कहते हैं, उसके 
अतिरिक्त धर्म के लिये कोई प्रथम सीढ़ी नहीं है । यदि इतना नहीं 
सममेगा तो बत्रप की स्थिति पूरी कके अनन्तकाल के लिये भनन्‍्त 
जन्म-मरण धारण करने को एकेन्द्रिय बंनस्पति निगोद' में चला जायेगा । 
दो इन्द्रिय से पंचेन्द्रिय तक के सभी मंत्र घारण करें तो अधिक से 
अधिक दोहजार मागर की स्थिति द्वोगी,-ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा 
हे । उसमें यदि यवा4 सत्‌ को न समझता तो उत्कृष्ट असंख्यात पुदूगल- 
परावतैन के भनन्‍्तकाल तक एकेन्द्रिय में रहता है । वहँँ। सम्पूर्ण शक्ति 
को हारकर महामृढ़ता की धाकुलता का बेदन करता है । 


निगोद और एकेन्द्रिय के-पृथ्यी, जल, अग्नि, वायु ओर वनस्यतिक्राय 
के जीव्र की कायस्थिति जधन्य अन्तमुह्न की ओर उत्कृष्ट-सत्रकी मिला- 
कर अमंस्य पुदगलपराबर्तन काल की है। एक , पुदूगलपरावर्तन के 
अनन्त भाग में जो काल व्यतीत होता है उसमें अमंख्यात चोबीसी 
का लम्बा ममय होजाता दै । जैसे धागा डली हुई सुई नीचे 
गिर गई हो तो ,वह ढूँढ़ने से जल्दी ,हाथ आजाती है, इसी- 
प्रकार यदि एकबार सम्यक्ज्ञानमद्दित सच्ची दृष्टि प्राप्त की; हो, और 
फिर भूल द्वोजाय तो भल्‍्पकाल में आत्मलरूप को प्राप्त होसक्रती है । 
किन्तुं यदि दो इन्द्रिय से जसे-तैसे मनुष्य हुआ, भर तब भी आत्मा 
की यधार्त प्रतीतिं नहीं की, धर्म के नाम पर कदाग्रह में लगा रहा 
और सत्य का भनांदर किया तो त्रप्त की स्थिति पूर्ण होकर एंकेन्द्रि 
में जाना पड़ेगा । यदि पुण्य की अधिक स्थिति होगी तो भी नहीं 
बचा घछकेगा, क्योंकि त्र॒स में रहने की असन्पस्थिति व्यप्रहार है और 
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निगोद में अधिक लम्बी, स्थिति होने से अशुद्धनिश्चय है ।.- अविराधी- 
रूप से तत्व को जानकर सत्‌ का आदर किया तो सत्‌ की आराधना 
का फल मोक्ष और सत की चिता न की तो बिशाधना का फल 
निगोद है । बीच में त्रस का अल्पकाल व्यवहार मं जाता हूँ | मिद्ध 
भगवान' ग्रतिस्ममय अनन्त-आनन्द के अमुभव का संवेदन करते हैँ 
ओर इससे विपरीत निगोद में +मद्च- प्रतितमय अनन्त आकुलतान्प मच्छां 
का संवेदन करता है । वहीँ नरक से भी अनन्तगुना अधिक 
दुःख है'। 

अनन्तकाल में महामृल्य मनुष्य भव॒ प्राप्त किया तब भी सीधा 
होकर, तल का. आठर करके, भत्र की शेक्रा का दृर करके निःसन्देह 
हुआ ते। उसने जो कुछ माना अथत्रा क्रिया वह सत्र स्रभाव से विरोध- 
रूप है। जिप्ते भ्रमी भत्र की शेका बनी रहती है, जिमके ज्ञान में यह 
बात नहीं जमती कि स्वभाव की स्वीकृति में अनन्त सुलठा पुरुषा्थ 
होता है वह भगवान की वाणी को समकने की शाक्त कही से 
लायेगा १ भीतर स्त्रभाव का लक्ष्य करने पर अनन्त युलटा पुरुषा्थ 
और भत्र का अमाव होता है, ऐसी प्रथमश्रद्धा की बात/भव की शंका 
वाला व्यक्ति नहीं सुन सकता, वह इन्कार करंता है । मर्वज्ञ भगवान 
ने देखा है कि अनन्त पुरुषांथ से मोक्ष होसकता है; तब यहे कहताः 
है किसुकसे पुरुषार्थ नहीं होमकता। भगवान ने देखा होगा तब 
होंगा, ऐपा कहने -वाला मानों तत्व का विरोध करके भगवान को 
गाली देता है. ॥स््रमाव॒ की श्रद्धा तरिना जितना तके हाता है सी सत्र 
तरिपरीत 'हैर। 

तत्व को बात समफने योग्य है। जो समकना चाहे वह समझें; 
ओर जिसे रुचे. वह माने; सत्त्‌ किमी व्यक्ति के लिये नहीं है। सत्‌ को 
संख्या की आवश्यकता नहीं है। सत्‌, सतू पर अवलम्बित है।-सत्‌ को 
क्षिसी की चिंता नहीं होती। त्रिकाल में क्िस्ती ने, किमी का न तो. 
कुछ घुना है और न कोई किसी को कुछ सुनांता है, सभी अपने 


जीवाजीवाधिकार : गाथा- *४ [ १९८ 


न्‍्च 


ब्ख् 


भाव में अपनी रुचि के गीत गाते हैं। रुचि का खुला निमन्त्रण है, 
जिसे जो अनुकूल पढ़े सो मानता है। ' 


आचार्यदेव यह वात किससे कहते हैं?! जो समझने वाला है सो 
तो, समभेगा ही; जड़ को तो कुछ समकना नहीं है,.भोर. जो मनरहित 
पशु हैं वे वर्तमान में कुछ नहीं समक पकते । लोग कहते हैं कि हमें 
जो अनुकूल पड़ता है वैत्ता ही करते रहो; किन्तु श्रफीम की गोलियाँ 
मिठाई की दुकान पर नहीं मिलती । कोई कहे कि हम तो अफ॑म के 
ध्राहक हैं इसलिये हमारे लिये थाड़ी-शरहुत तो रखनी ही चाहिये; किन्तु 
है भाई .! तुमने अनन्तकाल.से अफ्रीम खा रखी है-अनन्तत्रार वाह्म क॑ 
बातों में लगे रहे हो । | 


८ व्यवहारे लख दोहाला, कांइ न आधे हाथ रे; 
शुद्धनय स्थापना सेवतां, न रह दुविधा साथ रे !” 


जिसने अमृल्य अवमर प्राप्त- करके अपूर्व सम्पऋदशेन का निर्णय 
आत्मा में नहीं क्रिया उसने कुछ नहीं किया ।7 इस जीत न्‍ने अनांदि- 
काल से इसप्रकार भेदरूप व्यवहार का आश्रय किया, है कि कोई 
अग्रलम्बन चाहिये, पुण्य के बिना नहीं चल सकता, शुभ करते-करते 
गुण-लाम होगा; किन्तु उसके मन में यह बात झाजतक नहीं जम पाई 
कि मैं अकर्ता हूँ, विकार का नाशक हैँ, दूसरे की सहायता के बिना: 
अन्तरंग में से गुण प्रगठ होते हैं। इमलिये आचार्यदेत क़द्तते हैं कि 
अबद्वस्प्ट स्रमात्र पहले लक्ष्य में लेना चाहिये | + विरोधरहित यथार्थ 
दृष्टि किये त्रिना उप्तका अनुभव नहीं .हाप्कता | 


देह की क्रिया देह की योग्यतानुमार होती है। वह जीत के 
आधीन नहीं है । पुण्य-पाप या धर्म देह को क्रिया से न्रिकाल में भी 
नहीं होते, कयोंक्रि जड़ में यदि कुछ हो तो उससे पथक्कू अरूपी तत्व 
को क्या है? झन्ञानी यह मानता है कि उपवासादि करके शरीर इतना 
सूख गया है, ओर इतने हैरान हुए हैं, इसलिये अंतरंग में अवश्य ही 
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गुग लाम हुआ हेगा; किन्तु बीतरागदेव कद्बते हैं कि यह बात मिश्यां 
है। पर से आत्मा को कुछ भी लाभ नहीं होता, जीव भनन्तबार 
पुण्य की मिठास में लगा रहा है। उससे मिन्‍न कौनसी त्रस्तु रह जाती 
है कि जिसके प्मकने से भव ने रहे, सो वह बात आचार्यदेव यहेँ 
कहना चाहते हैं। 

अवस्था के -क्षणिक भेद को गोणग करने वाला शुद्धनय भात्मा को 
कैसा बतेलाता है।-- 

(१) अव्रद्गस्पृष्ट:-तरस्तुरूप से शुद्ध | क्णिक संगोगी वस्तु हव्यकर्म 
है, उपके ब्रंघ-स्पर्श से रहित, रागादिक सेक्‍्लेशभाव से रहित, परद्वव्य के 
साथ नहीं मिलने योग्य और अमंग; इमप्रकार स्तेत्र तस्तुरूप से शुद्ध 
बतलाते हैं। जे निर्लेप्लभात्र बाला ऋमलपत्र होता है। 

(२) भनन्य:-सत्तेत्र से शुद्ध । नर, नारक, देव, पशु के शरीरा- 
कार परकेन्र से भिन्न झोर झपने अरूपी अमेख्यः प्रदेश से ए+मेक है। 
. अतमान देहाकारमानत्र या उमके विकल्पमात्र जितना नहीं है, उसकी 
मुक्तमें नारित है में त्रिकाल एकरूप हूँ। 

(३) निपत:ः-स्वकाल से अ्रभिन्‍न | बतेमांन चगा-झ्षण में अवस्था बदलती 
है. उतना नहीं है; किन्तु त्रिकालस्थायी होने से जअ्रकालिकशक्ति से 
नित्य, स्थिर, निश्चल, एकरूप ज्ञायकमात्र से हूँ। यदि अब्यामेद पर 
देखा करे तो विकल्प नहीं टूठता; किन्तु राग की उत्पत्ति होतो है। 
उसमें समुद्र का द्रष्टांत है। 

(9) भविशेष:-स्वभाव से अभेद | वस्तुदृष्टि में गुण-गुणी का भेद 
नहीं है। सामान्य एकमावस्वरूप अब हूँ। यहाँ सोने के दृष्शांत से 
विशेष छमकना चाहिये। इन चार कणिकाओं से आत्मा को जाना, 
जिसका फल निःसंदेह भनुभव से ज्ञात होता है। ; 

(४) झसंयुक्तः-वर्तमान क्षणिक ,पअव्रस्था भें, परनिमित्त में युक्त 
होने से उत्पत्न होने वाले पुण्य-पाप के भावों से भिन्न: पर-पर्शय में 
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संव्ेधरूप राग-दंप की एकराम्ता के मंत्रेदन से में मोहकर्म में संयुक्त 
हूँ, इसप्रकार वेबमात्र से तेघा हुआ था; उस सेबोगाघीन दृष्टि का स्लक्ष्य 
के द्वारा तोड़कर में परम्मय-रागरूस नहीं हैं, इभपग्रकार त्रिकाल निर्मल 
एकाकार स्वभाव को लक्ष्य मे लकर पूण असग खुबल्भात्र का सेंबत 
करने पर स्मात में एक्ाग्रदष्टि का बल देने पर सम्यकदशन, ज्ञान 
ओर आंशिक स्थिस्तारूप निमल पर्याय प्रगठ होकर भूलरूप और विक्राररूप 
अवस्था का नाश होता हे। में त्रिकाल एकाकार अम्तेइज्ञायक्र हूं, इसग्रकार 
झद्धनय के बल से अपनी अबद्वसटणता अनुभव्र में झाती है। 

शुद्धनय का ब्रिपय ही मम्यकदशन का विपय है। अवद्स्यृष्ट आड़ि 
पै।च भातरों से शुद्ध भातमा एसा दे, ये कहते ही. पात्रता से अहग 
बरने वाला शिष्य भनतरंग से प्रफुल्लित होऋर उमके झनुभव के लिये 
प्रश्न दहता है । रे 

( यहे। उत्तमज्रोध अपूर्व देशनालब्बि के द्वारा अहणण करने वाले 
भव्य--उपादान और सत्‌ का कथन करने वाले थाज्ञात्‌-ज्ञानी-नि्मित्त क। 
छघलोकिक संधि की गई हे ।) 

है मगवन ! आपने जी ऊर कहा है उस लक्ष्य में लिया दै। 
गम्मीर्ता से सत करा आदर किया दे, भत्र में वहँँसे पीछे हटने बाला 

किल्तु उसकी अनुमूलि कैसे होगी ? आपने कहा है कि 

फ् के वप-स्पश से रहित, पुण्य पाप की आकुलता के चंदन से . रहित, 
छेता पत्नित्र पूरा, बीतराग स्त्रमात्री हूँ; यह बात अन्‍्तरंग म॑ जम गई दे, 
मात्र उत्त एक का ही आदर है, शिल्तु वतेमान भवस्था में देहादि का 
संब्रोग झौर उम्में युक्त होने से आकुलता का बदन होता है, उससे 
मिन्न मिद्ध भगवान के प्मान क्योंकरर भनुभव किया जाये ? यद्यपि 
अवस्था में सेगोग है तथापि प्रवन्ध के अनुभत्र करने को कौनसी रीति 
है, उमर अपूर्त अनुभव के लिये पूछता है । 

इसमें अतेक न्याय निद्वित हैं। (१) संमार की तुच्छता और मात्र 
मोक्षस्ममात की दी उक्कडता मानकर उसीका भादर क्रिया है; (२) 
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उसीको प्राप्त करने की तयारी है; (१) आपने जो ऊपर कहा है तदनु 
सार मैंने वत्तु कां लक्ष्य किया है-उसकी स्वीकृति; (9) आपने जिंप 
भात्र से कहा हैं उसी भाव मे समझता हूँ, उममें कोई अन्तर नहीं हे; 
(५) आपने सत्य ही कहा हं। पुरुषप्रमाण से बचनग्रमाण हाता है, 
ऐसा मेंने अपने ज्ञान म निश्चित किया है। यह वात पहले अनन्त- 
काछ में नहीं सुनी थी ऐसी अपूर्य है; जब्रक्ति यह बात ऐसी जम गई 
तभी तो आगे बढ़कर अन्तरंग अनुभव के लिये प्रश्न करता, है, वहूँ। 
दूसरा कुछ स्मरण नहीं करता । (अनन्तवार ग्यारहअंग ओर नव 
पूर्व का पठन किया, तीथंकर भगवान के निऋ्रठ जाकर श्रत्रण किया तथापि 
आत्मा समझ में नहीं आया। अनन्तवार वापिस हुआ ऐसी बात याद 
नहीं करता; रुक जाने की वात नहीं करता । ) 


् 
जिम्रप्रकार आचायेदेव अगप्रद्ित भात्र से मोक्ष की वात करते हैं 
उमीग्रकार अग्रतिहत भात्र से हाँ कहने वाला शिष्य है, इसलिये दोनों 
एक ही प्रकार के होगये । बीच में रुकने की कोई दीवार नहीं रखी | * 
उपरोक्त पँच कणिकराजरूप आत्मा का स्वरूप गुरु के निकट से सुना, 
फिर अन्तरंग में विचार करके मेल करने के लिये अनादिकालीन 
संसारचक्र को बदलने के लिये सम्यकुदशन को बात पूछता है। 


अनादिकालीन नियम है कि एकबार यथार्थ सत्समागम से प्रत्यक्ष 
ज्ञानी -की वाणी कान में पड़नी चाहिये, फिर उसी भत्र में अथवा 
दूसरे भत्र में अपने आप तत्व मनन से जाग्रत होता है, किन्तु प्रथम गुरु- . 
ज्ञान के ब्रिना अकेला शार्त्रों को पढ़े अथवा किमीसे सुने, या कल्पना 
करे तो तत्व सममे- में नहीं आसकता | इस' श्रवण को शाख्रीय भाषा 
में देशनालब्धि कहते हैं । 


अनादिकाल की निमित्ताधीन दृष्टिमय अविवेक्र को बदलकर त्रिकाल- 
स्थायी भ्ुव्स्व्रभात्र की ओर देख, तो मूतार्थदष्टि के द्वारा क्षेणिक्र 
विकार का नाश होजायेगा । विकार के समय संयोग और निमित्ताधीन 
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विकार से तू अलग न हो तो प्रथकत्व नहीं जाना जामकता, और विकार 
दूर नहीं किया जासकता । जो दूर नहीं होता वह स्वभात्र कहलाता 
है. इम्तलिग्रे ब्रिक्चीर ओर सेग्रोग की तुफमें नास्ति है, इप्लिये उमसे 
भिन्‍न आत्मा की अनुभूति हासकती है । 


जैसे कमलपत्र जल में इचा हुआ हो तो उसका जलस्परीरूप बते- 
मान अवस्था से अनुभव करने पर, जल के सेयोग की आओर“निममित्ताधीन 
इष्टि से देखने पर बतेमान अब्रस्था में वह कमलप् जल हो स्पी का 
रहा दै,-यह बात व्यवहार से सत्य है, तथापि जल से किचिनमात्र 
भी स्पशित ने होने योग्य कमतल्ात्र के निर्लेग स्रभाव के निकट जःरर 
देखने पर कमलप्न्र को कुछ ऊपर उठाकर देखने से स्पष्ट ज्ञात हंता 
है कि वह किचितमात्र भी जल को रप्श नहीं कर रहा है । बमल- 
पत्र का पानी के सेगोग की ओर की व्यावहारिक बाह्मदृष्टि से देखने 
पर -जललरश यथार्थ अतीत होता. है, बिन्‍्तु उसके निर्लेप स्वभाव के 
निर्ट जाकर देखने पर पअर्थात्‌ सूक्मद्रप्टि से कमलम्त्र का ख्रमाव 
देखने पर वह आअध्पर्शा स्थरमाववान है, ऐसा दिखाई देता है। जल का 
संयोग होने पर भी कमलपत्र तो अपने स्वरमाव से काोरा ही है, ,विन्तु 
दि उसके निकट जाकर देखा जाये तो .वह सभी को कोरा ही 
दिखाई देगा । इसीप्रकार भात्मा' अबद्धसएृष्टकप से प्रथछू ही है, किन्तु 
यदि उमस्रके निक्रट होकर देखा जाये तो सत्रत्नो बैमा ही प्रतीत होगा। 
वर्तमान संग्रोगाधीन दृष्टि से देखने पर व्यवहार से पर्याय में बेघन- 
संयाग भाव है, तथापि मूल असेयोगी स्वभाव से, पुदुंगल से किचित्‌- 
मात्र भी स्पर्टित न होने योग्य ऐसे आत्मत्थमाव के निकट जाकेर 74१ग्र 
अनुभव करने पर, पर से बेवनभाव-संयोगभात्र अमूताथ प्रतीत होगा | 


वर्तमान कर्म की: संयोगरूप क्णिक अवस्था को गोण वरके -भ्पने 
त्रिकालाथायी पूर्णस्रमांव की मानना जानना, ओर उसमें स्थिरतो करना, 
पत्र इम्रप्रकार स्वाश्रितदृष्टि. से. पूणें असंग स्वभाव को श्रद्धा . करना मो 
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अनन्त जन्म-मरण के नाश करने का ओर पूर्ण पवित्रता को प्रगठ करने, 
का प्राथमिक उपाय है । 

लकड़ी का छोटे से छोटा टुकड़ा चाहे जैसे पानी में तैरता है. 
इबता नहीं दे । जत्र उसी लकड़ी के रजकग लोहे की अबत्था में थे 
तब ऐसा लगता था कि यह कभी तर नहीं सब्रेंगे, किन्तु पर्याय के 
बदल जाने पर पानी में तैरने का स्वभाव (जो लोहे की अवस्था 'में 
अग्रगठ था) ग्रगठ होता है । तैरने की जो शक्ति रजकण में थी वहीं 
प्रगट हुई है | यह तो मात्र एक दृष्ठान्त है । जड़ र्जकणों को अपने 
स्त्रमांव का ज्ञान - नहीं होता, किन्तु आत्मा सदा ज्ञानस्वभाव, मोक्ष- 
स्वरभावी है उसमें अबस्था में विकार है, किन्तु उस बिक्रार का नाशक 
ओर गुण का रद्ाक मुक्तस्वरभात्र सदा विद्यमान है । पुदूगल परमाशुप्रों 
“में रतंत्रता से बन्चन-मुक्तरूप होने की शक्ति सदा अपने (परमाशुकों 
के) आधार से है | उसमें बरण, गंध, रप्त, स्पश इत्यादि गुण सदा 
एकरूप स्थिर रहकर पर्याय अनन्तप्रकार से बदलती रहती . है । 
उसकी क्रमत्रद्ध' (नियमत) .पर्याय की व्यवस्था करने वाला पुदूगल द्रव्य 
'संतंत्र है। उत्त पुदूगल को तथा देहादि की (पर्याय को मैं बदलता हूँ, 
अथवा मेरी प्रेरणा से ऐसा होता है, यों माने ओर.यह . माने कि उद्चका 
कर्ता कोई ईश्वंर है तो कहना न द्वोगा कि उसे प्रत्येक वश्तु की 
खतेत्रता की खबर नहीं है । 


यहँँ। . यह निश्चय कराना है कि प्रत्येक आमा अपनेरूप से स्वतंत्र है, 
ओर अपने गुण-पर्यायरूप से ही है, पररूप से नहीं है। अपने में निनि- 
, त्ताधीन धाणिक विकारी अबस्था होती है उस विकार जितना ही भात्मा 
नहीं है। कम का संयोग ओर वियेग जड़ की पर्थाय दे उसके साथ 
बतैमान क्षणिक पर्याय का संयोग है, तथापि. मिन्‍न-मिन्‍न स््रभाव से 
देखने पर अपने ख्माव की खतंत्रता दिखाई देती है ।. 


" यदि रजकंण को वर्तमान लोहे की पर्यायरूप ही देखें तो पानी में 
इबने योग्य है, इसीप्रकार आत्मा को संयोगाधीन वतेमान अबवस्थापरयत 
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ही देखे तो वह बंधनबान है, सो मत्य है। जैसे लकड़ी का स्वभाव 
त्रिकाल पानी पर तेरने का है इसीप्रक्तार आत्मा रमकर्णों से मिन्‍न रागादि 
के नाशक स्वभाव वाला है। किन्तु बनेमान पर्याय में (लोहे की मैति- 
अज्ञानदशा में) भत्र में इवने की योग्यता वाला है, किन्तु यदि मैं उस 
रागादि से तथा पर से भिन्न हूँ, हीन या उंपाधि वाला नहीं हूँ; इस- 
प्रकार स्वलक्ष्य से स्वरमात्र को माने तो वह शुद्ध ही है, कमों से. भिन्न 
ही दै। । 

; मैं पर से मिन्‍न हूँ, ख्तंत्र शक्तिरूप हूँ, ऐसे स्वभांव कोन मानने 
वाले का अवस्था में संयोगाघीनद्ष्ट से संसार में परेश्रमण करना 
सत्याथे है। तथापि जि पानी क्रिचितूमनत्र भी स्पशे नंहीं कर सकता, 
ऐसे कमलप्त्र को सैकड़ों अधेतक चाहे जियने पानी में डुबा रखें ओर 
फिर उसे चाहे जन्च निक्रालकर देखें तो वह वर्तमान में भी वैश्ा ही 
कोरा दिखाई देगा जैसा उप्तका कोरा खभाव डूबने से पहले था। 
इसीप्रकार में अज्ञानदशा में पर से बेधा हुआ हूँ, देहादिरूप हूँ, विक रो 
झवस्था जितना हूँ, इसप्रकार मान्यता की भूल से बंधनभाव-डूबना मान 
रखा था; किन्तु असंयोगी ज्ञायकस्वमात्र को अलग केरके देखेंतो रागादि- 
रूप या बन्धनरूप अथवा किसी संयोगरूप में आत्मा का शुद्धस्वभाव 
कभी भी नहीं गया है। ह 


आत्मा में परत्रस्तु का त्रिकाल अमाव है, नार्त है| पृरवस्तु अपने- 
रूप में है,आत्मारूप नहीं है। रूपी जड़ परमाणुओं में वरण, गंध, रस, 
स्पशी इत्यादि गुग और कोमल, कठोर, रूख़ा, चिकना :इत्यादि उन गुणों 
की पर्याय है। वह सब रजयणों का ही स्ररूप है, श्रात्मा का नहीं ॥ 
श्रात्मा तो उस जड़ को और उनके गुण-पर्यायों को जानने वाला है। 
अपने को भूलकर दूमरे' को अपना मानकर, उसमें. राग करके अटठक 
रहा है ओर उसके फलसखरूप नरक, निगोद, -देव, मनुष्य शत्यादि 
त्ौरासी के अब्रतार धारण करके परिश्रमण कर रहा है। वह परिश्षमग 
(सेमारअव्स्था) व्यवहार. से सत्य है । किन्तु यदि मूल शाश्वत आत्मस्न- 
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पर्यायद्ृष्टि से चार॒गतिरूप जो भवश्नरमण हैं सो श्रम नहीं डिल्तु 


सत्य दे, तथापि निश्चय से वह पर्याय आत्मा में त्रिकाल रहने 'बाली 
नहीं है, आत्मा का स्वभाव नहीं है, इसलिये वह अमूतार्थ है । 


जत्रतक देहदृष्टि रहती दै तत्रतक देह से मिन्‍नता नहीं मानी 
जापकती । जव्रतक पर्यायद्॑ष्ट होती है तब्रतक स्वभाव की , यथार्थ 
प्रतीति नहीं होती । पृथक खतंत्र स्रभात्र को नहीं जाना, इसलिये पर 
को अपना मानकर जीब्र राग-द्वेघ किया करता है । एकमात्र अपना - 
वास्तविक स्वरूप जाने बिना जीव ने अन्य सत्र कुछ अनन्तवार किया 
है । तू विकार तथा वेधन के संयोग से मिन्‍न है, उसकी तुममें नास्ति 
है। हे प्रभु ! तू पर से किंचितमात्र भी स्पशित, वद्ठ अयबा दवा 
हुआ. नहीं है | ऐसी ख्वतेत्र स्वरमावदृष्टि के वल से संसार से पार 
होने का पारायण प्रारम्भ होता है। एकबार तो उत्साहपूर्वक हैं 
कह । जिमप्त भाव से अनन्त जीब त्रिलोकीनाथ-प्रभुपद को प्राप्त हुए 
हैं, पूण हुए हैं, वेता ही “में हूँ | ओर वैसे ही भाव को घोषित करता 
हूँ कि मुझमें पूणाः मुक्त-सिद्ृस्वमाव ब॒तेमान में है, में सिद्ध परमात्मा 
की जाति का ही हूँ, वर्तमान में मी सिद्धसमान परिपूर्ण हूँ; ऐसे पूरी 
स्वभाव के वल से में बतमान भेद को नहीं गिनता । पुद्गल से किचित्‌ 
मात्र .भी स्पशित नहीं, हूँ यह उनकी बात नहीं है जं। केवली भगवान 
होगये हैं, किन्तु केवली होने के लिये प्रथम सम्यक्दंशन करते की बात 
चल रही दे भोर उस सम्यक्ददर्शन को प्राप्त करने की अपूर्व रीति 
कही जारही है | 

तीनलोक ओर तीनकाल में कोई किसी का हित अथवा अहित नहीं 
कर सकता | सत्र अपनी-अपनी अनुकूलता को लेकर अच्छे-धुरे भाव ही 
कर सकते हैं। कोई किसी की पर्याय को करदे अथवा जैसी 
ग्रेरणा करे बैत्ता- हो, ऐसी पराधीन कोई वस्तु जगत में नहीं है । बीत- 
'राग के मार्ग में प्रत्येक वस्तु की स्वतेत्रता की स्पष्ट घोषणा है । प्रत्येक 
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आात्मा अपनी अपेक्षा से है ओर पर की अपेक्षा से नहीं है, तथा पर 
में कर्ता-भेक्तारूप भी नहीं है । इसप्रत्नार जिसने माना दै उसे पंर में 
अपनापत मानकर, राग-द्वेष में अठकना नहीं होता, अर्थात्‌ उसे अपने 
में ही देखना होता है; इससे अनन्त प्रवस्तुओं के माथ कतृत्वमाच 
का अनन्त राग दूर होगया और जाना कि भरे ! अज्ञानदशा में 
इम्त बात की मुझे खबर ही नहीं थी; प्रत्येक आत्मा स्वये ही अपने 
मात्रों से अपने को भूलकर अवनी हानि करता है ओर स्वयं ही पर 
से मिन्‍न अपने ख्तेत्र स्रमाव को जानवर अपना सुधार कर सकता 
है। प्रत्येक वस्तु का एसा स्रतेत्र स्वरूप वताने वाले ब्रीतराग स्क्षे 
ही हैं, ओर ऐसे स्ररूप को खीझार करने वाले भी बीतराग सर्तज्ञ के 
समान ही हैं था होने वाले हैं । 


धर्म का अंग है ज्ञानानंदरूप आत्मा की वस्तु-अपना स्वभाव, स्तरतंत्र- 
मात्र, जोकि सद्रा अपने में ही है और अपने आधार से ही प्रगट 
होता है। शरीरादिक कोई संयोग मेरे नहीं हैं, किसी के साथ. मैरा 
सम्बन्ध नहीं है; इस्तप्रकाः खमाव के निम्ठ जाकर अन्तरंगर्ृष्टि से 
देखने पर छागिक्र वनन्‍्वन-संयोगरूप अवस्था अभूता4 है, नाश को आात्त 
होने योग्य है। हे प्रभु! त्‌ पूणे है, मुक्त है; भीतर दप्टि डालकर देख। 


#सार॑ नयणानी आक्रसे रे, हेते ने दीठा हरि।!! 


दूसरा सब्र कुछ भूलकर "कंत्रार स्वभाव के प्रमीपत्थ हो, भैत्तरंग 
स््रंभाव को पर से मिम्न लक्षयरूंप देखकर उसमें एकाग्र होने पंर 
विकार का नाश होकर, वतेधान में साक्षात्‌ प्रथक्‍्व का-मुक्ततमाव 
का अनुभव तुझसे हासकेगा.! अज्ञान में ही अनन्तकाल व्यतीत होगया 
अब छादहीन-पुरुषायह्वीन वात .को  कंदापि न छुनना । बस्तुत्वभात 
जैसा यह कहा दे वैसा ही है, इसमें शेका है ही नहीं। यह समयततार 
(श॒द्धात्मा) की वात ज़म जाये ओर अशुद्धता दूर न हो, मोक्ष प्राप्त न 

ऐमी बात ही आचार्यदेव के पास नहीं'है। छुनने वाले पात्र जीक 


रा 
ञ स्डई 
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ओर: सुनाने वाले संतमुनि-दोनों को एक ही कोटि में रखा है। सत्त 
की बात छुनकर तेरी प्रमुता तुमे स्रतः जम ही गई है, जैसा में 
कहता हूँ वैधा ही है। 


चल्तते-फिरते प्रगट हरि देखूँ रे, 
मेरा जीवन सफल तब .लेखेँ रे; 
मुक्तानंद॑ का नाथ विहारी रे, 
शुद्ध जीवन दे-डोरी हमारी र; 


जो गशग द्वेष मोहरूपी पापों के समूह को हरता है ऐसा भगवान 
आत्मा हरि है। स्वभाव में ही प्रमुता को देखने वाला सबको प्रमुरूप 


ही देखता है। उप्तकी दृष्टि में प्रमु होने के लिये अपात्र कोई है हीं 


नहीं । भ्रोर भज्ञानी जीव जिप्की दृष्टि देहादिक परपदार्थों पर है बह 
सबको हीन, झपात्र या पराधीन देखता है। में भी अपात्र ओर तू भी 
अपात्र है, इसप्रकार स्‍स््रये ही बात जम गई है, जिसका दूमरे में 
भी आरोप करता है, दूसरे को अपने समान ही मान लेता है.। 
ज्ञानी चलते-फिरते पब्रको पत्मात्मा के रुप में ही देखता है, ध्षणिक 
अवस्था के विक्रार को स्व्रमाव की दृष्टि में मुख्य नहीं करता। में 


- मु. हूँ भोर तू भी प्रभु है, तथा सभी झात्मा पु हैं; इसप्रकार रातदिन 


चैतन्य भगव न के ही गीत गाया करता है । 


भगवान चिदानन्द मुक्तस्वभात्री आत्मा बन्धन-संयोग से त्रिकाल 
मिन्‍न हैं, उस पूर्ण पत्रित्र साध्यस्रभाव को ही निरंतर स्वराश्नय से देखता 
हैं । वह शुद्रद्दष्ट स्ताध्य जीवन की परिणति है,-जिव स्वतंत्र परमात्मा 
रूप स्वभाव को देखने वाली दृष्टि से ज्ञानी समस्त जगत में प्तमी प्राणिआओं 


' को मुक्तानंदरूप, बृंधन-उप्राधि से रहित पूरी प्रभुरूप ही देखता हैं । 


प्रत्येक ' झातमा' अपने: स्वभाव से प्रभु है | पहले तेरी मान्यता में वनन्‍्धन 


दूर हं।कर पूण प्रमुल दिखलाई, दे, ऐसी बात कही जारही है; इन्फोर 


# पाप॑-भष हरतीति हरि। 
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मत करना, खीकार ही करना । स्त्रभाव की प्रतीति सहित खरूप में 
धागे बढ़, पीछे हटने की भथव्रा रुक जाने की बात बीच में 
मत लाना । | 
तू हमारे निकट झन्तरंग भ्रनुभत्र की बात पूछने को आया है, 
इप़का अर्थ यह हुआ फ्रि त्‌ संसार के किनारे पर तो शाही गया है; 
भव इधर-उधर का चुछ दूसरा स्मरण करके पीछे मत हटना । ख्री- 
पुरुष अथवा छोटे-बड़े, शरीर-मुर्दे पर दृष्टि मत ढाल, उसे स्रपर की 
प्रतीति नहीं है, चह तो केवल चघन्ध है | व्‌ देह से मिन्न बतमान में 
ही देदमुक्त है, इमसे इन्कार मत वर | देह सम्बन्धी ममता को छोड़- 
कर भझपने में प्रन्तरंगदष्टि से देख, अपने स्वभाव को स््रीकार करने 
| शक्ति तुकम ही है; तेरे मुक्तमाव को दूसरे तो स्वीकार करें और 
तू न माने तो यह केते होस्तकता है । 


जत्र बालक बहुत प्तमय तक्र खेंलतां-कूदता रहता है. तब्र माता 
का ध्यान नहीं होता, किन्तु जत्र वह थक्रकर माता के पात्र आता हैं 
तब माता गीत गाऋर उसे सुला देती है। इससे त्रिपरीत सू भ्रनादिकाल 
से संसार में परिश्रमणा कर रहा था तब तुमपर हमारी दृष्टि नहीं थी 
किन्तु (आचाये कहते हैं कि) जत्र हमारे स्वरूप में समाविष्ट होजाने 
का और विकल्पों को तोड़कर स्थिर होने का भंवत्ते झाया और ढ्‌ 
संप्तार के भ्रमण से यक्कर हमारे पास आया है तब दूसरा सत्र दुछ 
* भूलकर हमारे अनुभव को समकले; सबसे पहले डंके की ज्ञोट एक 
वात मुनले कि त्‌ ज्ञायकलरूप है, मुक्त ही है; व्‌ अपने- स्वतंत्र 
खमाव को स््रीकार कर। (संसार में माता बालक को छुलाती दे, किल्तु 
यहँँ। प्राचार्य मुक्त होने की वात ऋहकर अनादिकाल से निद्ा .में पढ़े 
इओं को जगाते हैं।) 

कोई कहता है कि जीव्रनभर तो संप्तार के विविध कार्यो में लगे 


हे, अत्र क्या कुछ ही छागयों में ममक पकेंगे ? क्‍या सभी . इस बात 
को समझ लेते होंगे * 
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समाधान:--जेों जो समझने के लिये तथ्थर हुए हें उन सबकी 

कं में अवश्य आया है; त्रिकाल में भा ऐसा नहीं होमकता फि 
स्वरूप समझ में नहों आये। जिस अपनी चिता नहीं हे, मत्‌ के प्रति 
रुचि नहीं है, वह दूसरे के गीत गाता है ओर ऐसी शंका करके कि 
हमारी सम्रक में नहीं भायेगा, पहले से हंं। समकने का द्वार बन्द कर 
देता है। 


यह स्थूल शरीर है, इसके भीतर आठ कमी की सूक्ष्म रज भरी हुई 
है, जोकि परमाणु हैं । उपके दव्य, गुण, पर्याय, रूपी हैँ, अचेतन हैं; ओर 
तू सदा अरूपी भगवान चतन्यरूप है, इमलिये उपमे सदा मिन्नस्वभात्र 
हैं। पानी ओर कंक्ड़ एक्रक्षेत्र में एकत्रित रहने पर भी कंकड़ पानी- 
रूप अंथबा पान्नी कंकड़रूप में कदापि परिणत नहीं होता; इसीप्रकार 
आत्मा ओर शरीर अनादिक्राल से एक क्षेत्र में रहने पर भी मित्र ही 
हैं॥ एपबार पृथक चेतन्‍्यलमाव के निकट आकर अतरंगदृष्टि से देग् 
ओर ,श्रद्रा कर; यही सम्पक्ृदशीन है। मुक्तत्ममाव को स्वीकार करके 
आन्तरिक उत्साहपूषेक सत्‌ का आदर क्रिया कि यही श्रद्धा “मोद्द का 
बीज है। स्व्रप्नदशा में भी वही विचार, उसीका आदर, ओर उसीके 
ददीन होते रहते हैं । 
अनु खप्ने जे दर्शन पामे रे, 
तेनुं मन, न चढ़े वीजे भागे रे । 
भत्र घारण करने का श्रम दूर होगया, यह तो चैतन्य स्वये जाग्रत 
होकर धोषित करता है, उसका निणय करने के लिये किसी के पाम 
पूछने को .नहीं जाना पड़ता । 


स्वेप्रथम इसी दृष्टि से इस बात का ग्रारम्भ किया है कि तू शुद्ध 
परमात्मा है। पराश्रयरूप भेद को भूलकर मुक्तस्वभाव को स्वीकार कर 
ओर उस दृष्टि पर भार देकर उसीके गीत गाता रह । अनांदिकालंपन 
भ्रम को दूर करने का इसके अतिरिक्त दूसरा कोई उप्राय नहीं है। 
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खतात्र के लिये किसी बाह्य साधन की त्रिकाल में भी भ्ावश्यक्ता 
नहीं होती | भसे अनादिकालीन अबकार को दूर करने के लिये फाबड़ा 
सेपल मोर सूप इत्यादि साघथन काम नहीं श्राते, क्रिन्तु उप्के लिये एक- 
मात्र प्रकाश आवश्यक्ष होता है; इसीप्रकार शात्मा के अनादिकालीन 
प्रतानावकार को देर बरने के लिये कोई बाह्य परिश्रम नहीं करना 
पडता, जिल्तु जहाँ सम्पकज्ञानख्पी ज्योति प्रगट हुई किया अनादि दवा 
लीन भज्ञानांपधार एक क्षगुभार में नष्ट होजाता है। 


गाय के गले में रमा बीधकर यह बहा जाता ६ कि 'गाय का 
गला बधघ दिया, क्िल्तु गला अपने में दै ओर रस्सा रस्से में है, 
अम्रप्रकार दोनों प्रथछ ही ई । इसीप्रक)र कम के फमागुओं का भोर देह का 
सेयोग उपकी अव्रत्या के समय एक क्षेत्र में उसके कारण से, संयोग 
भाव से रह रहे हैं | वे अप्तुक काल की मर्यादा से श्राते हैं और 
जाते हैं | वे आत्मा के माथ एकमेक हाकर नहीं रहते । भागव्मा सदा 
प्रपनेरूप में है, जड़-देहादिक रजकणरूप त्रिकारू में भी नहीं है । 
जं। वस्तु ही-अपने में नहीं हे बहन तो पपने वो दबा सकती है भोर 
न कुछ हानि-लाम ही कर सकती है । 


गाय के गले में जो रत्सा बँधा हुआ है बह गले के तबतुल से 
अधिक चौड़ा है, यदि गाय अपने गले की शोर दृष्टिपात करें ओर 
अपने छूटने का विचार करे तो ज्ञात हो कि-भरे ! मेरे गले से तो 
यह रस्सा अधिक चौझा है; भर इसप्रकार प्रथम विश्वास करे तो पिए 
र्से के ब्रीच से गर्दन कों निकालकर गाय मुक्त (खुली) ही है, ञ्र ।' 
वह रस्से से अलग होसकती है | जब्रतक उसे भान नहीं था तबतक 
वह अपने को बँधा हुआ मानती थी; इसीप्रकार में बंधन से मुफ्त हैँ, 
इतना यथार्थ विचार करने वाला झार्य (ज्ञाता) हुआ है, उसके कर्म का 
इंढ़ बेघन नहीं रहता; यदि दृढ़ वेघन हो तो ऐसे विचार को अवकाश 
ह। नहीं रहता कि में ऐसा खतेत्र हूँ । जो सत्‌ को सुनने के लिये 
तैयार होकर आया है उप्तके बंधन कठिन नहीं होसकते; उसकी पर 
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मुखापेश्षिता दूर होजाती है, खाने-पीने की और रोगादि की मँकेट मिट 
जाती है, ओर अशरीरी होतकवगा है, ऐस्ती यह बात है । 


पानी के महा प्रवाह के बीच रहने वाला लक्षड़ो का छोटा प्रा 
टुकड़ा भा पानी में तैरने का अपना खमभाव नहीं छोड़ता. तो में 
चतन्य अपने जानने का ख्रभाव क्‍यों छोड़ ? लकड़ों को प्रपने .स््रभाव 
की खत्रर नहीं है, किन्तु उसका निशय करने वाला ओर सबके स्वभाव 
को जानने वाला चेतन्यल्लर्य भात्मा है |... पहले स्त्रभाव के निकट 
जाकर अपनी मान्यता को बदल । दूसरे के मंगड़े-कैंकट में उत्साह 
दिखाता है, किल्तु अपने स्त्रभाव की चिंता नहीं करता और प्रमु 
होकर तू अपनी मद्दिमा का झनादर करता है; यह तो ऐसी कड्दावत 
हुईं कि-"घर में नहीं है चून चने का ठाकुर बड़ी करावें, मुक दुखिया को 
लहँगा नाह्ी कुत्रिये कूल सिलावें ।” 


देहादि संयोग के भेद तुमरूप नहीं हैं । जो निजरूप नहीं दै उसे 
अपना मानने से चौरासी को भतार ट्वोता है । जैसे मिट्टी का इक्कन, 
घड़ा इत्यादि पर्योयों से पग्रनुभव करने पर भनेक झाकाररुप प्रन्यत् भूताथ 
है-सत्याथ है, तथापि श्ववेतः भ्रर्खलित (प्रवे पर्धाप मेढों से किंचितमात्र 
भेदरूप न होने वाले ऐसे) सतत माटीपन के एकाकार स्वभाव के, निकट जाकर 
झलुभव करने पर झन्यत्व अभूताथ है-प्रत्त्याथ है। मिट्टी को अनेक 
आकार में देखने की दृष्टि छोड़कर सामान्य माटोपन को देखने पर घट 
इत्यादि सभी अबस्थाओं में एकाकार मिट्टी ही व्याप्त दिखाई देती है।' 
इसप्रकार आत्मा को मनुष्य, देव, नारकी ओर. पशु इत्यादि अनेक पुद्टल 
के आकार से देखे तो विविव प्रकार की भिन्न-मित्र अनेक अबस्थाएँ 
संधार-दशा में होती हैं, वे अनेक पर्यायों के भेद व्यवहार से सत्वा्थे 
हैं। चौरासी के अत्रताररूप विभाव व्यज्ञनपर्याय ओर निमित्ताधीन अनेक 
देहों के आकार « मभाति आत्मा का भाकार छोटा-बड़ा* होता है, जोकि 
व्यवहार से सत्य- है । 
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जब कोयला जलाया जाता है तब उप्त कोयले के ही आकार में 
अग्नि हुई कहलायेगी, इसीग्रकार जीव छोट॑-बड़े शरीर का संयोग प्राप्त 
करके छ्षयभर में बढ़े हाथी के भाकार का द्ोजाता है श्रौर क्षण में 
सूदृम चींटी के बराबर होजाता है, तथापि उप्त प्रत्येक पर्याय में भसंस्यात 
आत्मप्रदेश एक से ही हैं। 


जैंसे मिट्टी नित्य एकाकार है बैसे ही चैतन्यत्वभाव खत्तेत्र से नित्य 
धसेद एकाकार है। उस स्वभाव के निकट जावर एकाकार दृष्टि से 
. देखने पर नर, नारकी इत्यादि भशुद्धपर्याय के भनेक भेद अमूता्थ हैं। 
अनेक शरीर में ख्री, पुत्र, मित्र तथा शत्रु ग्रादिक भनेकत्व की, अच्छे- 
बुरे मेद की, दृष्ट रखकर देखें तो राग-द्वेघ दूर नहीं होसकेगा, व्योंकि 
वतेमान पर्यायद्रष्ट मिध्याद्ष्टि है। देहादिक भाकार में या बाह्य संयोग 
में कुछ भी श्रच्छा-बुरापन नहीं है, किन्तु अज्ञानी कल्पना करता है। 
पिता यह मानता है क्ि मेरे दो पुत्र मेरी दोनों आँखों के समान ही 
हैं, किन्तु आख तो जो पड़ जाती है उसे निकलवा भी देते हैं; वहाँ 
आख को समान नहीं मानता, तथा एक के निकलवा देने पर दूसरी 
को नहीं निकलवा देता; इसीप्रकार पुत्र के प्रतिकूल होजाने पर भन्तर 
होजाता है। देह पर दृष्टि रखकर कोई भी पर में समानता स्थापित 
नहीं कर सकता । अन्य झाकार पर दृष्टि का होना सो क्षेत्रंदृष्टि है, 
स्थूलब्ष्ट है। मैं शरीरादिक पर को प्रमान रूँ. ऐसा माने, किन्तु उत्त 
पुद्रल की पर्याय तो उप्तके कारण से ही होती है; इसलिये पहले संयोगी 
क्षेत्ररूप देह की इष्टि को छोड़। एक चैतन्य चारों भोर से अपने क्षेत्र 
में भ्रस्वलित है। कोई पर भ्रकार से या परक्षेत्र के संयोग से किचितमात्र 
भी भेदरूप न होता हुभा वह ऐसा शाश्वत टंकोत्कीणे है, ऐसे एकरूप 
अत्यक्षाकार आत्मखभात्र के निकट जाकर एकाकार दृष्टि से देखने पर भझन्यत्व 
अमृता है। परक्षेत्र की मुकमें निकाल नारिति है, इंसे जानना सो यथार्थद्ृष्टि है । 

कोई भी आत्मा शरीर की कोई भी क्रिया नहीं कर सकता। शरीर 
की एक झअँगुली को हिलाना भी थात्मा की प्रता की बात नहीं है;।' 
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जड़वसतु अपने ही कारण से खतंत्र रहकर अपनी योग्यतानुसार पर्याय 
बदलती है, ओर आत्मा उस्ीसमय वैसा करने का माथर करता है, इसलिये 
लोगों को ऐमा श्रम होगया है कि वह क्रिया अपनी (आत्मा को) 
इच्छा के अनुसार होता दहै। भ्रात्मा अपने में हित-भद्दितरूप, अच्छा-वुरां 
भाव कर सकता है, अथवा स्वमात्र में अनन्त पुरुषार्थ कर सकता है, 
किन्तु पर में एक रजकण को मी परिवर्तित करने में समर्थ: नहीं 
जड़ ओर चेतन-दोनों तत्वों को मिन्‍्न-स्वतंत्र समकने पर ही यह वात 
समझ में आप्तकती है। 

परमाशु सत्‌ वरतु है । है”! इसलये अनादि-अनन्त खतंत्रतया 
स्थायी अनन्तशक्तिरूप है। प्रतितमय जीव, परमाणु इत्यादि प्रत्येक पदार्थ 
अपनेरूप में स्वाधीन स्थिर रहकर पर्याय बदलता है। लोग: पर "में 
कवैत्व मानते हैं. बिन्‍्तु यहाँ। प्रत्येक वरतु का स्तर में वर्तृत्व बताया जाता 
है । इसमें आकाश-पाताल का या उदय-अस्त का महान्‌ अन्तर है। 


जा परिणमित होता है तो कर्ता है, (परिणभत होने वाले का) 
जो परिणाम है सो कर्म है, ओर जे परिणति (अवस्थान्तर हं ना) है से 
किया है। "क्रिया पर्याय का पसितेन” है । भेददृष्टि से कर्ता, कम 
ओर क्रय्रा- तीन कहे जाते हैं, किन्तु भभेददष्टि से यह तीनों एक द्रब्य 
की अभिन्न पर्यायें हैं। प्रत्येक् वस्तु अपने में क्रिया करती है, और स्वयं 
ही कर्ता-वमेरूप होती है। जो ख्तंत्ररूप से करता है सो कर्ता है । 
कर्ता का कार्य किप्ती भी समय उससे प्रथ॑ंकू नहों होता, और ऐसा नहीं 
होता कि जो उससे न बन सके | जो वस्तु है उसकी पर्याय किसी समये 

ले ऐसा नहीं द्वोपकता। यह मान्यता त्रिकाल मिथ्या है कि देहादि . 
की क्रिया को मैं कर सकता हूँ, या मेरी इच्छा से वह क्रिया, परि- 
णमन होता है। कोई भी आत्मा पर का कर्ता व्यवहार से भी नहीं 
है। जड़ की किसी भी क्रिया से आत्मा को हानि-लाभ नहीं होसकता, 
तथा परसंयोग के परित्रतेन होने से किसी के पुण्य-पाप था घ्म 
नहीं होता । 
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मेरा हिताहित मुकसे ही है ओर उसका करने वाला में ही 

इसप्रकार पहले खतंत्रता का निश्चय होने के बाद अपने विपरीत पुरु- 
पाथ से चतमान अबस्था में निर्मित्ताधीन पुण्य-याप की जृत्ति होती है, 
सो मेरा खरूप नहीं है। में त्रिकाल हूँ, वह क्णिक है; मैं उस विकारी 
चृत्ति का नाशक हूँ, अविनाशी असंग हूँ; ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य 
ह्यादि अनन्त गुर्णों से वर्तमान में पूर्ण हूँ | इसप्रकार ख्वाश्रितदृष्ट 
से स््रभाव के अलपूर्वक वर्तमान पर्याय का लक्ष्य गोण करके अखण्ड 
स्रमात्र पर लक्ष्य करना सो सम्यरदरन का उपाय है । 


त्रकालिक अस्तिस्वभाव का मेथन करना ओर उसमें एकाग्रतारूप 
मे स्थिर होना सो भात्मा को व्यवहारक्रियों है। भात्मा का व्यवहार 
आत्मा में ही है, जड़ में नहीं। पहले रागमिश्रित विचार से इतना 
निणय करने के ब्राद स्वभाव में एकाग्र होने पर विकल्प टूटकर आत्मा 
में निर्विकल्पता का अनुमत्र होता है शोर अपूर्व स्वानुभव प्रगठ होता. है। - 


आत्मा का परच॒सतु के साथ ज्ञायक-ज्ञेयरूप संत्रध है। संसार अवस्था 
में पर को अपना मानकर उस निमित्ताधीन लक्ष्य से राग-द्वेष करता 
डे तबतक जड़कर्मरूप वस्तु साथ -में ही विद्यमान है, उसे निमित्त 
कहा जाता है। यह व्यवहार से कहा जाता है, वास्तव में कोई किस्ती 
का कर्तारूप से निम्मित्त नहीं होसकता, ऐसा त्रिकाले नियम है। 


जीवनभर भले ही ऐसा पमिमान रखा हो कि में जड़ का-देह इत्यादि 

का कार्य कर सकता हूँ; किन्तु जब्र लक्त्रा होजाता है! तब माल्लूम 
होता है कि शरीर पर मेरा कितना वश चलता है! जत्र शरीरादिक 
अपनी इच्छानुसार नहीं चलते तब्र खेद होता है कि भरे! मुझे कर्मों ने 
दवा रखा है, वर्मा की भारी प्रतलता है; जन्र अख उठाकर देखना 
कठिन होजाता है. श्वास नहीं चलती, शआ्रांतें ओर इन्द्रियां ढीली होजाती 
ओर मृत्यु के ममय घोर वेदना हं।ती है तब्र स्रभात्र कौ प्रतीति के 
बिना. शरीर की पररूय जाने बिना शांति वहाँ। से मिलेगी ? तने अपने 
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पृथक्रवभाव को जाने बिना अमन्तवार वाल-मरण (घज्ञान-मरण) किया 
है; अब एकबार तो यथा प्रतीति कर कि मैं पररूप नहीं हूँ, पर का 
कर्ता नहीं हूँ; किन्तु स्रभावरूप हूँ; ऐसी श्रद्धा आत्मा में प्रगट करे तो 
वही भनमन्‍तगुण और अनन्तसुख को प्रगट करने का मूल है। “वही 
सच्चा संवर ओर प्रतिक्रमण है। शुद्धनय की इष्टि के वल से खमाव के 
अस्तित्व में स्थिर हुआ कि उप्रमें सम्पूण घमे आागया। 


मैं पुय्य-पाप के विकार का कर्ता हूँ, झौर वह मेरा कर्म है, 
तथा परजीब या जड़-वरतु की क्रिया में कर सकता हैँ,-इस्तप्रकार को 
जो पनादिकालीन महा विपरीत मान्यता थी, उसे छोड़वार झलग इहोजाना 
को ग्रतिक्रण है । में मात्र ज्ञायक हूँ, ऐसे स्वभाव की इृढ़ता का होना 
दर्शनंसामायिक है, ओर उसमें एकाग्र होना सो चारित्रत्तामायिक है । 
परावलम्त्नन के भेद से रहद्धित जितने अंशों में खमाव के बल से झरागी- 
शान्‍्त स्थिरता को बनाये रखा,-उतनी यथार्थ सामायिक्र है । 


विक्रारनाशकप्रुवस्वभाव के अस्तित्र को इढ़ करने से विकार का 
अभात्र होता है | इश्प्रकार वस्तुस्वरूप को समझे विना बाह्य प्रवृत्ति में 
अभिमान (कर्ठेत्व) भाये बिना नहीं रहता; पर से मिन्न अक्रियस्वरभाव 
ऐसा ही है, यह जाने विना भनासक्ति, निश्यूद्रता या निष्कामभाव की 
वातें भल्ले ह्वी करे, किन्तु स्वतंत्र स्वभाव की महिमा न लाकर जो निमित्त 
धर भार देता है उप्तके भीतर पर का कतेत्व विद्यमान है, क्योंकि उसकी 
इृष्टि पर के ऊपर है । ह 


कोई कहता है:--हमने झात्मा को भलीमाति जान लिया है, 
किन्तु यह ज्ञान नहीं होता कि. अत्र मुझे! संत्तार में कितने समयतक 
परिश्रमण करना पड़ेगा, या मेरे कितने मंत्र शेष हैं ! तथा यह मी 
माजूम नहीं होता कि अरूपी आत्मा पर से मिन्न रहकर पकेला क्‍या 
क्रिया कग्ता है ! इम्रप्रकार कहने वाले ने आत्मवस्नप को जाना ही 
नहीं है, किन्तु त्रिकारी भाव को ही झात्मा मान रखा है | 
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कोई कहता है:--पहले बहुत से शुभमाव -करलें, बाद में शुद्ध 
में पहँच जायेंगे । ऐसा कहने वाले के मूलकारण में ही भूल है | 
' शुभभाव विकार है, क्षणिक है। जो यह मानता है कि शुभभाव अबि- 
कारी, नित्य ख्रभाव के लिये सहायक है, उसे आत्मा के गुणों की ही 
खबर नहीं है | अशुभ से बचने के लिये शुभभाव होते हैं, किन्तु उन 
शुभभावों से आत्मा को ग्रुग-लाभ होता है, यह वात त्रिकाल में 
ग्रसत्य है । शुभभाव झात्मा के लिये महायक्र तो क्‍या, उल्ट आत्मा के 
अविकारी भुणों में विध्नकर्ता होते हैं |: जितत भाव से जेब-होता है. 
उस भाव से मुक्ति नहीं होसकती | मोक्त का कऋरणमभूत भस्यग्दशन भी 
शुभराग से प्रगट नहीं होता । जबतक ब्रौतराग नहीं होजाता तबतक: 
झुभराग विधमान, तो रहता है, किन्तु उत्तते गुग-लाभ नहीं होता | 


प्रश्तः--पहले तो गुण को विकसित करना चाहिये न? 


उत्तरः--पहले यह जानना चाहिये कि गुण किसे कहते हैं? बाह्य 
में कोई पग्रब्नत्ति करने से, या शुभभाव से गुग-लाभ होता है-यह बात 
मिथ्या है। भीतर स्रभाव में ही स्व गुण अत्रिकारीरूप से भरे हुए हैं 
यह मानकर क्रि उनको बाहर से ही विक्रत्ित कहूँ: तो वे प्रगट हंगे, 
ओर इसप्रकार चाद्दे जेसे शुभभाव करे तो उनसे पुण्यवंध होगा, किन्तु . 
स्वाभाविक्र गुण ग्रगठ नहीं होंगे। बहुधा यह कहा जाता है किः तत्वों 
का श्रव्रण-मतन करो, क्योंकि एकरार श्रत्रश-मनन के विना समक में 
नहीं आसकता; किन्तु श्रवण-मनन के शुभराग से स्ंत्ररूप समकत में नहीं 
धाता | यदि ऐसा चिंतवन करे कि में शुद्ध हैं" तो भी गुण प्रगट 
नहीं द्वोता, मात्र शुभभाव बंधता है। जब यथार्थ अमभ्याप्त से खरूप को 
पहचाने और मन, इन्द्रियों से मिन्‍न, निरावलम्बी, अविकारी स्वभाव को 
श्रद्धा करे तब पवित्रता अशतः प्रगट होती है ओर राग का नाश होता _ 
जाता है। यही प्लामायिक्र है; ओर यही चारित्र, तप, त्रत एवं यहा 
भ्रम है। । 
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उपदेश सुनने के ओर की दबृत्ति भी राग है। उस राग से गुण- 
लाभ नहीं होता किन्तु निमित और राग को मूलकर स्त्रमात्र में अपूर्व 
रुचि से निणय करे अथवा निणय के वाद अन्‍न्तरंग में एकाग्रता का 
जितना लक्ष्य स्थिर करे, सो पुरुषार्थ है, गुण है; वर्योकि उसमें राग 
नहीं है। यथार्थ परिचय के बाद स्वभाव की ओर लक्ष्य करे तो उपमें 
राग नहीं है, क्योंक्रि दृष्टि तो सम्पूर्ण चीतराग स्वभाव पर ही है। 


प्रश्न:--उपदेश को निमित्त क्रिप्तप्रकार कहा. जाय ? 

उत्तरः--नि मत्ताधीनदृष्टि को छोड़कर जब स्वलच््य से यथार्थता 
को समझे तब देव-गुरु-शाल्रादि को निमित कहा जाता है। शब्द और 
'उसे घुनने का जो राग है सो में नहीं हूँ, इसप्रकार भेद के लक्ष्य को 
भूलकर स्व्राश्नित लक्ष्य से खभाव में एकाग्रदष्ट के चल से विकल्प टूट- 
कर स्थिर हुआ और यथार्थ निशयपूर्वक स्वानुभव किया तब उपचार से 
उपदेश ओर शुभराग को निमित्त हुआ कहा जाता है। बह मात्र निर्मेत्त 
कहलाता है, प्रेरणारूप निर्मित्त नहीं कहलाता। अपूर्न प्रतीति करें तो 
यह कहा जाता है कि उपकारो निमित्त है। स्रभात्र में किसी परनिमित्त 
को स्वीकार नहीं क्रिया गया है। ज्ञान निज को,  निमतत को तथा वर्तमान 
. अवस्था के व्यत्रहार को यथावत्त्‌ जानता है। जानने में क्रिप्ती का नियेव 
नहीं है। यह सारी बात भल्लीमाति मननपूर्वक समझने योग्य है। यदि 
कोई मध्यस्थभाव से त्रिचार करे तो स्तर निश्चय होजाये कि त्रिक्राल 
में वस्तुख्वरूप ऐसा ही होसकता है। जो न समभे वह भी स्वतंत्र है, 
ओर जो समकता है उत्तके आनन्द की वात ही क्‍या है? 

प्रश्नः---त्रालजीव ऐसा कहें से समक सकते हैं ? 


उत्तर--स्त्‌ को समकने की जिज्ञासापृर्तवंक्0ष जो सत्‌ के निकट 
आया है वह बालक नहीं कहलाता । 


प्रश्न:--आठ वर्ष की आयु प्ले पृत्रे माधुत्व प्रगट न होने का क्या 
कारण है ! रु 
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उत्तरः--उममें, अपना पुरुषाथ कम है | पहले जत्र विपरीत वीर्य 
क्रिया तभी तो भववेध हुआ है न १ जितने, वलपूर्वक्क पहले विपरीत 
पुरुषाथ किया उतनी हं। अशक्ति वर्तमान अवस्था में रहती है. ओर 
इसोलिय आट्वप की शारोरिक आयु से पूर्व पुरुषाथ का प्रारम्भ नहीं कर 
सकता | इमप्रकार जदी-जहँ। रुकने की बात है कहँँ-वहाँ। अपनी 
अशकि ही कारण है । निमित्त तो मात्र ज्ञान करने के लिये है ) 


प्रश्न;--तप का अर्थ क्या है ? या तप्र किसे कहते हैं ! 


'उत्तरः--'च्छानिरोधरतपः” भश्रर्थात्‌ इच्छाओं का निरोध बर्के 
स्वगस्ूप-स्वमात की स्थिरता वो तप कहते हैं | सम्पदशन होने के, वाद 
अऊपाय. स्व्रमात्र के तल से आहारादि की इच्छा मिलकर स्वरूप में 
स्थिरता का होना तप दै ।. जहाँ। ऐसी स्थिति द्वोती, हैः वहाँ बीच में 
अशुभ से बचने के 'लिये. बारह प्रकार के शुभभाव को उपचार से तप 
कहा है |. उनमें जो शुभराग विद्यमान हैं सो दितकर नहीं है |निजिग 

का अब है पुण्य पाप रदित स्वभाव के वल से शुद्धता की चृद्धि; श्रोर 
अगतः राग का दूर होता ॥ खान-पान का त्याग कर देना: तप ॒,नहीं 
, $, किल्तु स्वमात्र की र्मगवा से स्वतः खान-पान “छूट. जाय सो: तप 
है । ऐेसा: तप अनन्तकाल में भी इम्र जोत ने कभी नहीं क्रिया 4 
. में अ्रतगढ़ानन्द पूर्ण हूँ, इसप्रकार खभाव के लक्ष्य में: स्थिर- होने 
पर महज ही. राग छूट जाता है, भोर ,तब राग में. - निमित्तमूत, शरीर 
का लक्ष्य -छठ. जाता है; तथा. शारीरिक लेदूंग छूटने -पर "आहार भी 
हट जाता. है:। :इम्रप्रकार रवभाव्र का प्रतीति ,में' शॉंतिपूबक- रिथिर: 
इआ कि यही तपस्या भाव 'की प्रतोति केः-बिना यह. पहता 
रता है कि में इच्छा को रोक, उम्तका त्याग बरूँ; . किन्तु वह -प्रदीति 
के बिना क्रिमके बल से- त्याग बेरेगा£ ओर बह जाकर टिक होगा 
"है बस्त की यथा्रतया: सममा ही:नहीं. है |. ८ हवा 
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आत्मा में अन्नादिक किसी भी जड़ पदाथ का अहण-त्याग नहीं 
होता, पररस्तु का किसी भी प्रकार से लेन-देन नहीं होता । में 
निरावलम्वी ज्ञायकल्वमाव हूँ, ऐसी श्रद्धा के वल से अन्‍्तरंगस्रूप में 
एकाग्र होने पर आहार का विकल्प छूट जाना सो तप है; ओर अन्त- 
लींनता में जो आनन्द आता है सो तप का फल हे। 


तत्वार्थसूत्र में त्रतादिक शुभभाव की बृत्ति को आख््र कंहां है। 
वह शुभभाव हेय है, इसलिये जब उसका निषेध करके, ख्माव के 
चल से स्थिरता के द्वारा राग का नाश करते हैं तभी केक्लज्ञान 


होता है। 


पहले सम्यगदशेन होने के वाद श्रद्धां के बल से स्थिरता की वृद्धि 
होने पर चोथे, पाँच, छट्ठे गुणस्थान का क्रम होता है, वहँँ। बुद्धि इरस्तर 
शुभरांग होता है; किन्तु वह राग चारित्र नहीं कहा जाता। चारित्र 
का अर्थ है प्रतीतिपूवेक स्वरूप में त्थिर होना। अकषाय, निरावलम्बी 
वस्तुस्वभाव को जाने बिना भीतर - अ्रकषायमाव्तहित स्थिरता भर्थात्‌ 
चारित्र अंशमात्र - नहीं होसकता । भकषायमाव को जानने के बाद 
उसमें स्थिर होने में विलंब होता है ओर केवलज्ञान के प्रगट होने में 
देर लगती है, सो अपने पुरुषाथ की मन्दता का कारण है। जिस भाव - 
से पुण्य-पाप के बन्धनभाव का नाश होता है उसी भाव से गुण, झवि- 
कारी धरम होता है; यह एकान्त सत्य है। जैसे समुद्र की इद्धि-हानि- 

(व्वारमाटे के समय तद्॒प) अवस्था से अनुभव करने पर भ्रनियतता (झनि- 
श्चितता) भूताथ है-सत्याथे है। किनारे की ओर दृष्टि से देखें तो 
प्रतिसमय बदलने वाली पानी को अवस्या अनिश्चल है; आध-एकरूप 
नहीं है-यह सत्य है। तथापि नित्य-स्थिर समुद्रस्वभाव के निकट जाकर 
झनुभव करने पर भ्नियतता झभूताये है-असत्याथ है। पानी तो नित्य 
जैता का तैसा बना हुआ है। इसीप्रकार झात्मा की वर्तमान अधपर्यायों 
में हीनाधिकरूप अवस्था द्वोती है, जोकि ठीक है। जैसे ज्ञान-दरशनादि 
गुण नित्यस्थायी हैं, किन्तु उनकी भवस्था में हानि-बृद्धि हुभा करती है; 


कर 
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भगवा में छायापशम, क्ायिक इत्यादि भावों में भेद होजाता है। अर्थात्‌ 
अवाथादष्टि से ट्वानि-वृद्ति होती हे बह सच है। तथापि नित्य-स्थिर 
(निशचल) भाशसखभात्र के निकट जाकर भनुभत्र करने पर पर्याय में 
हीनादिकता सभूताथ ६-नित्यथायी नहीं 


सतेमान पर्याय पर लक्ष्य रखने से झखणड अवस्वभाव का लक्ष्य और 
भन्प्[शन नहीं होमकता। पर्यायद्रष्टि म॑ संपार है, शोर स्वमाकदष्टि में 


मेक्ष है। पर्याय के लक्ष्य से पल्पक्ष के राग-द्वेप की उस्पत्ति होती रहती 
है, इसलिये भेद का लक्ष्य गोग करके भव निशचचल ण्कशूप परिपूर्ण 
स्माव की लक्ष्य में लेघार उसमें प्रस्तरंगद्रष्टि पर भार देकर एकाग्र 
हिने पर निमन पर्याय उत्चन्त होकर सामान्य भवस्वभाव में भ्रभेद द्ोता 
है। ग्रशतः पिवल्य टटवार निमेल आनन्दरूप शुद्धि की वृद्धि होती है, 
प्रीर अशुद्रि दा नाश होता है। उसका कारण दज्यस्रभाव है । 


जब समुद्र में झाया ज्यार उतरना होता है तग्र बाहर से उसमें 
हजारे नदियों का पानी एक्रपाय भाकर' गिरे भोर ऊपर से वर्षा का 
चांद जितना पानी बरसे, तथापि वे कोई भी' वाद्य कारण उसे रोकने 
में मर नहीं होते | और जब व्यार आना हो तब हजारों सयों की गरमी एके 
माथ गिर तथा नदियों के पानी का प्रम्ुद्र में गिरना एकदम बन्द होजाय तथापि 
समुद्र नो तरंगित होता हुमा भपने मध्यबिन्दु से भपने ही कारग उछलता 

ता है, मिप्ते रोकने में कोई ममथ नहों है।इसीप्रकार भगवान भात्मा 
में इन्ट्रियाबान ग्रश्नतमान चाहे जैसे वाह्मतंगाग हों और चाहे जसे शुभ 
विवज्प कर तथायि क्रिसी भी बाह्य निम्ति से अवस्था में द्वीनता के 
समय गुग प्रगद नहीं होते; किल्तु में भुवस्वभाव - बीतराग - हैं, पूरे -हूँ, 
इकप्रकार अलण्ड सत््‌ स्माव की ग्रवलता करने से श्रद्धा-क्ञान 
प्रगट हं।कर बीतरागी स्थिरता: की वृद्धि होने पर जब केत्रलक्ञानरूपी 
मपुद्र स्त॒भात्र के मन्यविन्द से उदलता हुआ प्रगठ होता है तब विश्व 
'की कोई भी प्तिकूलता उसे रोकने में समय नहीं है। 
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जैसे समुद्र में मृसलघार वर्षा होने पर भी ओर हज.र नदियों क॑। 
पृन्ती एकताथ गिरने पर भी वह ज्यार का कारण नहीं हे, उसी 
प्रकार आत्मा में अवफ़ारी गुण के लिये अनन्त रागमिश्रित भाव क्रिया 
करे ओर इन्द्रथों से शब्दजझ्ञान, पत्र शास्प्ज्ञानस्थपी नदियाँ बहाया करे 
तथापि उनसे ज्ञान नहीं बढ़ता। ब्िल्तु जो भीता ज्ञान मरा हुआ है यदि 
वह छलके ता उस्ते कोई नहीं शक पकता ) भीतर अनन्त गुंगों की अपार 
शक्ति प्रतितमय विद्यमान है, उमपर इष्टिपात करें ते। महजर्वभाव 
छलककर साज्ञात्तू गुण की प्राप्ति होती है। यहाँ पहले श्रद्धा में यथा4- 
स्वरूप को खीकार करने की बात है। 
,. अखरढ पूर्ण स्वभाव पर इक्तापूर्वक्व इप्टिपात काने से स्वभाव 
अगठ ह्वोता है। श्रद्धा में अखण्ड शुत्र एक्स्माव है, और ज्ञान ठंस 
त्रिकालपूरोस्रमाव को और पर्याय को जानने वाला है । जबतक पूर्री 
वीतराग नहीं होजाता तबतक शुद्ध लक्ष्यमहित आशिक स्थिरता को 
बनाये रखकर भशुभ-से बच्चने के लिये शुभभाव का अबलम्बन आता 
-है। उप्त राग. को ओर सग के निमित्त को-दोनों को ज्ञान में 
'जान लेना सो अ्यवहार है; किन्तु यदि उसे आदरणीय माने तो मिथ्या- 
दृष्टि है । यदि सत्य जहदी समफ में न आये तो भी चैयपूर्वक सत्‌ को 
सममने पर ही संसार से छुटकारा मिल सकता है; इसप्रकार पतू का 
आदर करके जिसे “उसे ही प्मकने की जिज्ञासा है उसे सममने में 
जितना समय लगता दे वह भी समफने के उपाय में सहायक है। 


स्-स्वरूप का अज्ञान महापाप है । मत्ररहितपने की निःसंदेहता 
हुये .विना अन्‍्तःस्वरूप का अनुभव नहीं होता । बाह्य निमित्ताधीनदृष्टि 
रखकर चाहे जैसे उच्च शात्रों का अध्ययन करता हो किन्तु ठउत्त क्णिक 
'संयोगरूप इन्द्रियाघधीन अनित्य ज्ञान का अभिमान हुये बिना नहीं रहता | 
“बिना सममे अन्तरंगं में शान्ति नहीं आती, इसलिये शान्तयथ बाह्य 
प्रयत्न . करता है, ओर यह मानकर कि गुण-प्राप्ति के लिये बाह्मक्रिया 
आवश्यक दे-वाह्यक्रिया में संतुष्ट होजाता है | किन्तु उप्तके छान. में 
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'यह बात. नहीं जमती कि भीतर गुण भरे हुये हैं, उनका लक्ष्य करने 
में अनन्त अनुकूल' पुरुषार्थ आता है । सयोगीवस्तु क्री, धन, कुट्ठम्प 
घर इत्यादि मुझसे ज्ेत्रापेज्ञा से दूर चले जायें अश्त्वा मैं एकान्त 
जाल में जारदूँ तो गुण प्रगठ हों, शांति हो; ऐसा मानने का अथ 
'यह हुआ कि मुममें गुण हैं ही नहीं, परावल्म्बन से गुण-लाभ द्वोता 
है; थोर ऐमा मानने वाले निमित्ताधीनद्वष्ट वाले हैं एवं मिथ्या-दृष्टि हैं । 

जसे सांसारिक रुच के लिये एक ही वात का वारंबार परिचय 
-कंरने में उम्तके प्रति अरृच्चि या उकताहठ नहीं होती, इसीग्रकार इस 
. भपूर्व शत की रुचि के लिये वारंबार, सत्‌ का बहुमान करके उसके 
अ्रतरण-मंनेन के प्रति उत्साह बढ़ना चाहिये; यदि उसमें अरुचि या 
उकताहंट प्रतीत हो तो समकना चाहिये कि अपनी श्रद्धा में कमी है। 
जैसे सांसारिक विषयों में दो मास में बारह महीने की कमाई कर लेने 
का उत्ताह होता है, उसरीग्रकार यहाँ स्वभाव में अल्पकाल में अनन्त 
भव का अभाव क़रने वाली सम्यक्ुश्नद्वा के प्रति उत्साह छलकना चाहिये । 


अज्ञानी कहता है. कि “देहादि के बिना 'मेरा .काम नहीं चल 
-स्रकर्ता, में तो पामर हूँ, ओर राग-द्वेष-मोह'ः में दवा -हुआ हूँ, - सैयोम 
| भ्ति कठिन, हैं;” उससे ज्ञानी कहते हैं कि "दे माई ! तू तो. असंयोगी 
अविनाशी ' मगवान दै; पर से तू मुक्त ही है, तेरे स्वमाव में अनसंत ज्ञान 
; आनन्द आंदि अनन्त गुण भरे हुये. हैं | यदि अनन्त ,अव्यात्राध छुख 
प्रगंट करना हो तो वतेमान अवस्था के .भेद. को .: दृष्टि का: त्याग कर, 
ओर अविकारी. स्वभाव की ओर भार:दे । अनन्तकाल में स्वमाव .क्े 
.बल से .एक' क्णभर को भी स्थिर नहीं हुआ है ।.तेरी -स्तंत्रद्ष्टि से 
'ही अनन्त केवलज्ञानलक्मी : उछल उंठेगी; जब्र लक्ष्मी टीका करने 
-आरही है तब- मुँह धोने मत जा; पुनः ऐसा सुयोग अनन्तकाल -में भी 
. मिलना कठिन' है । निगोद से लेकर' सिद्दतक की सम्तस्त अवस्थाओं 
के: भेद के लक्ष्य को गोण कर | यदि खण्ड पर लक्ष्य रखेगा तो रोग-द्वेष के 
'मेद दूर होकर अंखणड स्वमाव में नहीं ,पहुँच सकेगा । इसलिये एक- 
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वार अखण्ड स्राव के निकट प्रन्तरसम्मुख होकर यह स्त्रीकार कर 
कि मैं ज्ञानानन्द पूर्ण हैं, और अन्तरल्लमात्र पर भार दे तो प्रयोयमेद 
का लक्ष्य शिथिल होजायगा | भगवान ने कहा है कि पर्यायदष्टि का 
फल संसार और द्वव्यदष्टि का फल बीतरागता-मोक्ष है ।” 


में एकरूप, शुद्धलभावी, सिद्ध परमात्मा के समान हूँ, जो पिद्ध 
में नहीं है सो मुक्में नहीं है; इसग्रकार सिद्दत्थ की श्रद्धा के बल 
से परवर्तु का अमिमान नष्ट होजाता है | देहादिक परवरतु के करत 
का अभिमान तो पहले ही दूर कर दिया, किन्तु पुग्यादि मेरे नहीं हैं, 
पर की ओर मेरा कोई कुकाब नहीं है, ओर शुग-गुणी के भेदों का 
विचाररूप शुभराग का विकल्प भी मेरा खवरूप «नहीं है, मेरे लिये 
' सहायक नहीं है, ऐसी श्रद्धा के त्रिना, एकरूप रवभाव को माने बिना, 
“विकार ओर पर में झमिमान को छोड़े बिना स्रमाव को इढ्ता नहीं 
भाती । द की 
'“ जैसे छुबण को चिंकनापन, पीलापन, भारीपन भादि गुणरूप भेदों 
से अनुभव करने पर विशेषत्व भूता् है-साथार्थ है, तथापि .जिसमें सर्व 
भेद गोण होगये हैं ऐसे एकाकार छुबणेल्भाव का एकरूप- अखर्ड . 
सामान्य खमाव देखने पर उसमें अलग-अलग गुण-मेद ज्ञात नहीं होते 
सोने को खरीदने वाला सुधर्णकार .मात्र सोने का .बजन करके सोने का ,ही 
मूल्य देता है, उप्तकी कारीगरी का. मूल्य, नहीं चुकाता, वह खोने :के . 
. (गहने. के) आकार-प्रकार ओर उत्तकी रचना-कला क़ो ,मुख्यता न देकर 
मात्र सोने पर ही लक्ष्य देता है, उसे तो जिस अवस्था की चाह है 
वह प्ब ,सोने में विद्यमान है, इसग्रकार अखण्ड सुबश पर ही उसकी 
दृष्टि है, इसलिये वह मात्र यह .पूछता ,और देखता है.कि सोना 
कितने ठंच का है ? सुबरणभेद पर उसका. लक्ष्य ही नहीं होता, या 
वह गोण..होता है । इसीप्रकार भात्मा में दृष्टि डालने पर, पर्याय की 
ओर. के विचार छोड़कर, अमेदरूप को एकदम निकठ लाकर, गुण-गुणी 
के भेदरूप राममिश्रित विचार को छोड़ देता है । मैं - ज्ञानदशेनवाला 
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, चासित्रिवान हैँ, ऐेसे व्रिकल्प-मेद करके यदि विभिन्न गुणों के .विचार 
लग जाय तो अखण्ड स्रमाव के लक्ष्यपूर्वंक नि्रिकल्प स्वराचुभव 
हीं होता । यद्यपि वस्तु में अनेक गुण हैं किन्तु उसे पहचानने के 
लिये, उमका विचार करने पर अनेक भेदरूप विवल्प उत्पन्न होते हैं; 
उस्त भेददृष्टि को शिथ्रिल करके, प्करूप सामान्य श्रुवखभाव को दृष्टि 
में लिये बिना सम्यग्दशन नहीं होता । 


४ 


3 -+४ 


) 


अनन्त 


पर की क्रिया, देहादि की प्रव्नत्ति मेरे आधार से होती हैं, इस- 
प्रकार झज्ञानी जीव विपरीतद्ृष्टि से अनन्तस्त्‌ को पराधीन और हीन 
भानता है| यह मानना कि ख्तंत्र सतत का दूसरे की सहायता से 
गुग-लाम होता है,-स्त्रतत्न सत्‌ की हत्या करना है |. ज्ञानी स्वतंत्र 
स्वभाव में पर का ब्रिलकुल निपेष करता है । प्रभु ! त, अपने स्वभाव 
की मह्दिमा का भूला हुआ है । देहरद्ष्टे से ओर पर में करत्-की 
मान्यता से धनन्तसंघार वना हुआ है | जो पुण्य-पाप का कर्ता 
होना चाहता है बह अज्ञानभात्र से उत्तका भोक्ता भी होता है, | इस- 
लिये पुण्य-पाप के फल को भोगने में अनादिकाल से देह में लगा 
इमा है । ह 

यदि में पर का कार्य करूँ: तो हो, और में न करूँ: तो न हो, 
रेसी करत की दृष्टि यह भूल जाने से होती है कि दो तत्व खतंत्र- 
मिन्न हैं | देहादिक जड़वर्तु और उप्तकी म्त्र पर्यायों का करेल जड़ 
का ही है । यदि चतन्यस्वरूप आत्मा जड़ की पर्याय या गुण का कर्ता 
हो तो जड़ का कर्ता होने से वह भी जइ (मूह) कहलायेगा । 

परमात्मप्रकाश” में कट्दा है कि “जो जीव दै सो जिनवर है ओर 
जो जिनवर दें सो जीव दै।” ज़ो इन दोनों के स्रमाव में भन्‍्तर मानता 
है उसे भगवान भाक्मा के प्रति भ्नन्‍्त द्वेष है! यदि व्यवस्था या अलु- 
कूलता में किंचितमात्र भी कमी रह जाती है तो वह नहीं चल सकती, 
शाक में यदि नमक-मिर्च कम-ब्रढ़ होजाता है तो थाली फेंक देता है; 
चाय के त्रिना नहीं चलता, पांन-सुपारी के बिना “चैन नहीं पड़ता; ञ् 
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प्रभु हैं! यह क्योंकर माने ? परमार्थतः सभी आत्मा वर्तमान में पूर्ण 
ज्ञनानन्दधन परमात्मा हैं, खमाव में पराधनता दे हां। नहीं । वतेमान 
भूल (विपरीत मान्यता दाणिक अवस्थापर्यन्त होने से भूल है) और 
विकार को दूर करने की शक्ति प्रतिसमय उ्त्येक आत्मा ,में भरी हुई है । 
वतेमान भूल पर इृष्टिपात न करके अपने रवभाव की शोर देख | प्रभु ! 
तेरी प्रमुता की इतनी शक्ति है ,क्रि अनन्तानन्तकाल से अनन्त, शर्रीरों 
के संयोग में रहकर भ्रमण किया तथापि तेरा ग्रुण एक अंशमान्न कम 
नहीं हुआ। अनादिकाल से प्रवाहरूप में चली श्राने वाली अशुद्धता 
एक समयमात्र की है, वह अशुद्धता बढ़ नहीं गई दै। उमप्तका नाश 
करने. वाला तू,नित्यल्वमाबी है।.उसके स्रीकार से वो वतमान में भी 
दृष्टि .में मोक्ष है। मुक्तत्तमाव को यथार्थ श्रद्धा के बिना. चारित्र नहीं 
होता, 'और चारित्र के बिना मुक्ति नहीं, होती । - 


यहाँ बाहर की ब्रात तो है ही नहीं, किन्तु मन के द्वारों अन्तर 
गुणों के अलग-अलग भेद करके उनमें लग जाना-रुक जाना वह भी व्यत- 
हारदृष्टि है, रागदृष्टि है। वरंतु में भेद होना व्यवहार ही है | में 'प्रमु॒- 
हूँ, विभु हूँ, (भनन्त गुणों में व्याप्त हैं), सच्छ हैँ, स्परप्रकाशक- ज्ञायक 
हूँ, इत्योंदि अनेक गुणों का. बिल्लार करने .में. मन के संबंध .से 'रोग का 
बिकल्पे उठता है; उस भेद के लक्ष्य, से ,श्रुवर्वभाव-का लक्ष्य नहीं होता | 
एकबार आथाथ परिपूर! सत्‌- को स्वीकार करके. उमके अमेदः का, लक्ष्य 
करके उसमें स्थिर हेये बिना. सम्य्दशन नहीं होता, ओर: स्वभाव का 
लक्ष्य करने के बाद श्रद्धा के. विषय में भेद नहीं रहते। ,भेदआरक 
दृष्टि पर भार देने से विकल्प होते रहते. हैं,- इसलिये भेद का लक्ष्य 
ग़ोण करके अखण्ड स्रभाव पर इृश्पात करने से भीतर स्थिरता >बढ़ती 
है।. इमप्रक़ार स्रमात्र के लक्ष्य से ही निर्मलतां की उत्पत्ति और राग 
का-अशुद्धना का. व्यय होता है॥ सम्यग्दशनः के. साथ सम्पण्ज्ञान है, वह 
.इन दोनों अवस्थाओं को जानता “है, अवश्िष्ट राग को ज़ानता है, तथा 
उसके निमित को भी यथाबत्‌ जानता है.। चूदि हेय -में उप्रादियता-और 
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उपादेव में हेयता को जाने तो ज्ञान में भूल होती है और ज्ञान में 
भूल होने पर दृष्टि में भो भूल होती है। 

जैसे सोने में अनेक गुण हैं किन्तु उसे सम्पूर्ण लक्ष्य में लेने के 
लिये उसके भेद का-बिभिन्न गुणों का ब्िचार छोड़ देना पड़ता है, 
इसीप्रकार अखगड आत्मा को लक्ष्य में लेने के लिये भेददृष्टि को 
गौण करना पड़ता है। ज्ञान, दर्शन, आनन्द इत्यादि गुणों का भेद करके 
दगमिश्रित ब्रिचार करने से रागदशा का नाश नहीं होता। मैं ज्ञान 
हैं, में पू हूँ, में शुद्ध हैं ऐसे बिक भी स्थूल हैं क्योंकि वह व्यवह्य- 
रनय का विषय है। जैसे सोने में प्भी गुण एक्ताथ रहते हैं, उसीप्रकार 
आत्मा में अनन्तगुण' एफ्रमाथ अखणडरूप से प्रतिप्तमय विद्यमान हैं। उसमें 
रागमिश्रित विचार के द्वारा खणइ-भेद करना सो पर्यायदष्टि है। उस राग- 
रूप विषय का लक्ष्य छोड़कर; जिपमें अनेक भेदरूप विकल्प का असाव 
है और जिप्तमें कोई गुण-भेद नहीं दिखाई देता, ऐसे आत्मस्वमाव के 
निकट .जाकर देखने पर विऋल्पभेद होने का स्वरूप में अवक्राश नहीं 
है। ऐसे स््रभात्र पर भार देकर एकत्व का निश्चय करना सो सम्यक्ू- 
श्रद्धा है। अखगण्ड मामान्य स्व्रभाव पर एकाग्र-लच््य होने पर निर्मल 
श्रद्ा, ज्ञान ओर आंशिक आनन्दरूप चारित्र प्रगट होता है। सामान्य 
लक्ष्य में मेद गोण होजाता है, इसलिये पर का विश्वास भोर .मेददृष्टि 
को छोड़कर एकरूप सामान्य स्वभाव में एक्राग्न होकर देख, तो उससें 
अभूतार्थ-भेदविकलप का अभाव प्रतीत होगा। स्थिर एक्राकार स्वानुमव 
के समय भेदबिचार नहीं होता। में आनन्दस्वरूप का वेदन करता हूँ, 
अचुभव करता हूँ, में अपने को जानता हूँ, ऐसे किप्ती भी विकल्प का 
आत्मत्वभात्र में प्रवेश नहीं है; इसप्रकार क्षणिक भेद अभूतार्थ है। 
रागनाशक आत्मा स्त्रयं रागरहित है। 

यदि यथार्थता की ग्रतीति न हो तो उत्तके लिये काल व्यतीत करना 
होता है।यदि कोई यह कहे कि यथार्थता जलदी प्रगठ नहीं होती तो 
रहने दो, चलो कोई दूपरा कार्य .करें; तो निश्चय ही उसे छत्‌ की 
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यथा्थ रुचि नहीं है-श्रद्धा नहीं. है। जब परदेश में धन कमाने को जाता 
है तो वहाँ १०, १५, २० बष रहता है, पिल्तु मन में उक्रताहट 
नहीं लाता; और जिमसे जन्म-मरण मिट जाता है एमी वात यदि जल्दी 
समझ में नहीं आती तो उफ्रता उठता है, ओर बाइर के सध्ते सोदे को 
(रुपया-पैप्ता खच करने में) धर्म मान लेता है; तो कहना होगा कि 
उपकी यथार्थता की ओर रुचि नहीं है। आत्मखमाव तो ज्ञानामृत से 
भरा हुआ दहै। उस पूर्गोस्थभाव की महिमा के आगे इन्हों के खुख भी 
नुच्छ-तृण ममान प्रतिमामित हाते हैं। 


क्योंकि जीघ्र अनादिकाल परे बाहर से देखता आरहा है, इसलिये 
अखण्ड गरुणलत्रभाव की जगह भेदरूप विवल्प दिखाई देता है| उस भेदरूप 
लक्ष्य को गोण करके स्त्रभाव के निकट आकर अर्था अन्तरंग इशष्टि से 
देखे तो अखगडस्वरूप का ग्रताति हागी। श्रद्धा का विपय अखगणड द्रत्य 
है, ओर श्रद्धा का कारण अखगड़ द्रव्यस्थभाव है, वही अखगड की 
श्रद्ठा का देगा। सम्पदशन के लिये दूमरा कोई उपाय नहीं है। 

बत्तुस्वरूप को जानते हुए बीच में राममिश्रि. विचार निमित्तरूप 
से आजाते हैं, त्रिन्तु वह खरूप में सहायक नहीं हैं, इसप्रकार जानना 
सो व्यवहार है। ओर स्वरूप के ओर की रुचि एवं लक्ष्य को बढ़ाकर, 
गुण में एक्राग्नता करके, व्यवहार एवं भेद का लक्ष्य गोण करके अखण्ड- 
स्वभाव व जानना सो निश्चय है। सम्पकृदशन का विषय अबद्वरूष्ट 
आदि चार प्रका। द्वारा बताया जाचुका है. अब पीचते अनप्ंयुक्त' 
प्रकार में यह बताया ज्ञायगा कि सम्प्दशन की निर्मेल अन्रस्था केसे 
प्रगट होती है । 

कर्मा के निर्मित में लगजाने से शाग-द्वेप होता है, जोकि उपाधि- 
भाव-विरोधभात कहलाता है। क्णिकर विक्रार का नाशक भगवान आत्मा 
कसा है यह समग्रमार का (आंत्मा की शुद्र॒ता का) कथन साज्षात 
सब्रज्ञभावान के श्रीमुख से निकला है। सर्वेज्भगवान ने जप्ता माग कहा 
है वैसा हो आचारयदेव ने अनुभव क्रिया, ओर छट्टे-सातवें गुणस्थान कौ 
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गता / जगत के जीव अनन्तकाल से प्रज्ञान के कारण 
: रह हैं । उन जीबों के लिये मुक्ति का प्रथम उपाय 
ममयसार शात्र में बनाया गया है। 


पवित्र दशा में कूलते हुए उनके प्रशरत विकल्प उठा कि अहो ! धन्य 
|; 


शुन ओर अशुभ दोनों बेवनभाव हैं । बंवनभाव को मोक्षमार्ग या 
मेज्ञमाग का कारण माने अथवा यह माने कि पुण्य से धीरे-धीरे धर्म होगा 
तो ऐसी मान्यता अनन्‍्तसंमार का मूल है । मत्य को समकना कठिन है. 
उपलिये अपस्य को समय नहीं माना जापकता। अपना स्वरूप अपनी ही 
ने प्राये-ऐवा नहीं होमकता । क्योंकि नू वर्तमान में है, इस- 

लिये जो है यह त्रिकालस्थायी है। ते भी अनादि से है। अनन्तवार 


ग्केन्द्रिय में रहा, अनेक्यार क्रोझ्ा-दुत भादि का भव घारण क्रिया, 
नथापि प्रभु! नुझे श्रमी जन्म-मरण की परावीनता नहीं खट्कती ! बिप- 
रतमास्यता में एम पधनन्तगत्र कराने की शक्ति है। जन्‍्म-मरण का 
कारग विपरीतमास्यता ही है। प्रपूर्वतत्थ की यथार्थ समझ के बिना 
उमका नाक्ष नहीं होवकता। पृथ् पर विराधरहित श्रद्धा किये बिना घम् 
के नाम पर पेचमहात्रतादिक शुभभावों के द्वारा अनन्तत्रार स्वरगे का 
देव हुआ; विलतु आसाग्रतीनि के बिना पक भी भत्र कम नहीं हुआ। 
जबनक फावस्तु पे. अपनपन को दष्टि रहती दे तबतक र्भाव पर 
दरष्टि नहीं जाती और स्वमात्र पर दृष्टि परहच बिना धर्म नहीं होता | 
जैत कुआ तो स्वच्छ-पथ्य जल से भरा हुआ है, किन्तु उसमें से 
पानी बाहर निकाल कर यदि दो यात्तियों में भर दिया जाय, जिनमें से 
एक में मिश्रों शरीर दृपरी में चिरायता रखा हो, तो जिम थाली का 
पानी पिय्रा जायगा उमका वसा ही (मीठा अथवा काडवा) खाद आयगा, 
क्रिल्तु वास्तव में बह पानी का मलस्थगांव नहीं है; मिश्री या चिरायते के 
धरत्रोग से पानी का बसा खाद मालृगम होता द। इसीग्रकार झात्मा 
स्॒मात्र से निर्विकार है, जिमके खमाव में से मात्र ज्ञान ही आता है, 
पुम्य-पाप की वृत्ति नहीं आती; किन्त वर्तेमान अब्रस्था में निमित्ताधीन- 
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दृष्टि से शुमाशुभ भाव की ढ््पत्ति होती है। हिप्तादिक कषायभाव की 
ओर उन्मुख होने से पापबंध होता है, ओर दया, दानादि करके कषाय 
को मेद करे ता परण्य-बेघ हाता है, किन्तु उनमें से किसी से भी घम 
नहीं होता | 

पुर्यमाव करते-करते परम्परा से सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र प्रगट 
हाजाय भर्थात्‌ गुण से विरोधभाव करते-करते निर्दोषभाव प्रगट होजाय, 
यह त्रिकाल में भी समव नहीं है। जो शुभाशुभ विऋल्‍प है सो में नहीं 
हूँ, में तो विकार का नाशक हूँ; ऐसी श्रद्धा के बल से, स्वभाव के 
लक्ष्य से अनन्तसंत्तार की मूलमूत विपरीतश्रद्धा दूर होकर प्रम्पग्दशन, 
ज्ञान, चारित्र प्रगट हाता है। पूर्णरूप शुद्ध भात्मा की श्रद्धा में पुण्य 
सहायक नहीं द्वाता, प्रत्युत विश्नकारक होता है। 

जैसे किसी प्रतिष्ठित परिवार का पुत्र व्यमिचारी हाजाय, और नित- 
नया बखेड़ा मचाये तो उसका पिता उसे उलहना देता हुआ कहता 
है कि ऐसे उत्तम कुल में जन्म लेकर तुझे यह सब शोभा नहीं दता | 
इसीप्रकार त्रिलाकीनाथ ' जगतृपिता कहते हैं +तू स्वतंत्र भगवान अपनी 
नाति को भूलकर अपने से मिन्‍न परचत्तु को अपना मानकर उसके 
साथ प्रव्नत होरहा है, ओर इमप्रकार पराचारी हं?रहा है कि जड़ की 
अवस्था को में कर सकता हूँ, पुण्य-पाप मेरे द्वारा होता है, व 
मेरे. हैं ओर मेरे लिये महायक हैं। एवं इसग्रकार जिपे ज्ञानियों ने विष्टा 
मानकर छोड़ दिया है ऐसे पुण्य को अपना मान रहा है, जोकि व्यभिचार 
है। उमर अनित्य त्रस्तु की शरण में जाना तेरे अविनाशी स्वभाव के 
लिये कलक है। ४ 

पुण्य से मानव्रशरीर पाया है; अब यदि सत्य की चिन्ता करके नहीं 
प्रमका तो यह मानवशरीर पाना निरथेक जायगा। और फिर पुनः 
मलुष्यमत्र पाना दुलेभ है। सत्याथ को सुनते ही मनुष्य घबरा उठता है 
क्रि भरेरे ! हमारा पुण्य ते है: झ 
२१००८ 4058. 

कक मीतर ५ / आत्मचमे समझ 'में 
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नहीं आता, इसलिये पुण्य करते हैं; ओर यदि उसीको छ'ड़ देने व बात 
कहेंगे तो हम सब तरफ से कोरे ही रहजायेंगे ? 


किन्तु है भाई ! तृष्णादि के पापभावों को कम करके पुण्यभाव 
करने से कोई नहीं रोकता, किन्तु यदि उप्र पुण्य में ही सेतोष मानकर 
ओर विकार को घर्म का स्ताधन मानकर बैठा रहे तो कदापि मुक्ति नहीं 
होगी। यहाँ धर्म में ओर पुण्य में उदग-अस्त जैसा अन्तर है; यही 
सम्रकाया जारहा है । 


जिप्त भाव से स्वमाव से विरोधफल मिलता है अर्थात्‌ संप्तार में 
जन्म धारण करना पड़ता है, उस भाव से कदापि मोज्ञ नहीं होसकता, 
और अशमात्र भी धर्म नहीं होसकता। जिस अमिप्राय में सम्यग्दरशीन 
है उसी अमिप्राय में मिथ्यात्र नहीं होता। मिथ्यात्त का नाश करके 
सम्यग्ददान होने के बाद दृष्टि में संसार नहीं रहता, भव की झंका नहीं 
रहती | अखण्डस्वभाव को लक्ष्य में लेने वाला सम्यग्दशन है, जोकि 
अनन्त अबगुर्णों का नाश करने वाला ओर अनन्त पवित्र गुणों की 
उलत्ति करने वाला निमल गुण है। अनन्त जन्म-मरण के नाश का मूल 
बोधि+ वीज सम्यग्दशन है, उसकी प्राप्ति के लिये इस चोदहवीं गाथा में 
अदूभुत न्‍्याय-कथन है। 

शुद्दनय के द्वारा आत्मा को पर से-विकार से अलग, परिपूर्ण शुव- 
स्वभाव बताया है, वह स्वभाव ही आदरणीय है; सम्पग्दशान का लक्ष्य- 
ध्येय बही है। 

लोग कहते हैं कि यदि खानपान की सम्पूण सुविधा हो ओर शरीर 
निरोग रहे तो धर्म हो। किन्तु ऐसी इच्छा का अर्थ यह हुआ कि शरीर 
बना रहे अर्थात्‌ शरीर धारण करता रहूँ, भूख लगा करे ओर उसप्रकी 
पूति होती रहे, अन्न वल्मादि का पराधीन पद बता की मे हा होती रहे, अन्न वद्धादि का पराधीन सदा बना रहूँ। जो ऐसीपरा- 
7 आत्मग्रतीतिपृ्षक सम्यम्दशैन, ज्ञान और अकपाय स्थिस्ताहप जो चारितर है 
सो वोधि दे । 
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धीनता की चाह करता है बह कमी भी मोत्ष की स्वावीनता का 
नहीं पा मकेगा | 


ज्ञानी तो अमंयेगी स्वनेत्र चतन्यस्थभाव मात्र का ही अपना मानता 
है, और यह जानता है कि बाह्य अनुकूल या प्रतिकूल मंब्रोग मेरे 
स्रभाव में नहीं हैं, इमलिये उन सेब्ोगों से मुझे छुब या दुःख नहीं 
है, वर्तमान अशक्ति के कारग होने बाला राग ही दृः्ख है। मम्यसप्रि 
आयने को श्रद्धा में पृणा बीतगागी म.नता है, किन्तु सभी एऐएवा नहीं 
कर पाते कि समह्त बालह्ययदा्ी का त्याग करके चलते बनें। अ्रगिक् 
राजा यथार्थ आत्मप्रतीति के होते हंप भी गृहस्थदशा में थर। कोई 
विकल्प या कोई परमाणुमात्र मेग स्वस्थय नहीं है; में चिदानन्द, असेग, 
मुक्तल्लभावी हू; पुग्य-पाप की किम्ती ब्रृत्ति का स्वामित्र मेरे नहीं है 
महान्‌ राजक्राज्ञ में रहते हये भी अन्तरंग में उप ओर से उद्ासीनता 


च्छु 


रहती है । 

जैसे धाय मैं ब्रालक को खिलातो है अर्थात्‌ उसकी सेव्रा करती 
रहती है, पिल्तु वह अपने अन्तरंग से उम बालक का भपना नहीं 
मानती; इसोप्रकार ज्ञानीजन सेपार में रहते हुये मी घाय-मैं को भीति 
अन्तरंग से क्िसो परत्रत्तु को अयने स्वरूप की नहीं मानते । स्वरूप की 
प्रतीति होने पर भी पुरुषाथ की अशक्ति से राग में युक्त हाजाता है। ऐसी ही 
प्रतीति की भूमिका में अ्रणिकराजा ने तीर्थंकर गोत्र का बेब किया था | 
सम्यदशन की प्रतलता से ऐसी शुभइत्ति उठती है कि में पूण 
होजाऊँ ओर दूमरे भी घर्म को प्राप्त करें। अन्तरंग में पुण्य का ओर 
राग का निपेव था तमी उनके उत्कृष्ट पुण्य का बेब हुआ था | 


कक 


अब पचत्रे दृष्टान्त से यह समकाते हैं कि सम्यंदशन केसे प्राप्त 
हंसकता है। 

पानी का स््रभाव शीतल है; किन्तु बतमान अत्रस्था मे अम्नि के 
निमित्त से पानी में उप्णता है। तथापि णकान्त शीतलतारूप जल के 
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स्रमाव को लक्ष्य में लेकर देखने पर पानी वास्तत्र में स्रमावतः उप्ण 
नहीं हुआ है, उमकी मात्र उष्ण अग्स्था हुई है; उसप्मय भी स्वभाव 
तो झोतल हो है। यदे पानी खतवात्र से ही उप्ण हागया हो तो वह 
फिर ठए्डा हो ही नहीं सक्रेगा। लाखों वष से उपा हुआ पानी चाहे 
जब अग्नि पर डाला जाय तो वह जिस शअरिन से उप्ण हुआ था 
उसीका ठंडा वर देता है, और उम पानी को हवा में रख दें तो वह 
ठंडा ही है। पानी में अग्नि को घुकाने की ओर ठंडा रहने की त्रिका- 
लशक्ति है। उप्य अग्रस्या के ममय शीतलसभाव की ओर दृशि कर ता 
यह निश्चय करना कठिन नहीं है कि इस पानी को ठंडा कर देने से 
यह तृषा को मिद्रा देने योग्य होजायगा | अर्थात्‌ यदि पानी में उप्णता- 
नाशक स्त्रभाव देख तो स्पष्ट ज्ञात होजायगा कि पानी की यह उप्णता 
अमूता्थ ह-त्रिकालस्थायी नहीं है। 


इमीप्रकार आत्मा भी देह से मिन्न, शांत, पूणे भ्ानन्दघन 
उमका कर्मनिमित्तक मोह के साथ प्रयुक्तरूप अत्रस्था से अनुमव करने 
ज्ञात होता है कि संयुक्तता भूतार्ल द्ै-सत्याथ है। में देहादिसूप 
रागादिद्य हैं, रागादि का कर्ता हैं, एमी निमित्ताघीन वतमान दृष्टि से देखने 
पर मोह के साथ संयुक्तता होती है। यदि निर्मित्त की आर लक्ष्य न हो ता 
स्वलक्ष्य से अबगुण नहीं होता है । निमित्त अर्थात्‌ जड़कम जोकि 
राग-द्वेप या मोह नहीं कराते और न मोह करने को कहते हैं; किन्तु 
आत्मा स्त्रय॑ ही कर्मावीन होकर राग-द्वेष-मोह में युक्त होता है। शरीर 
तो स्थुलधूल है, रजक्रणों से निर्मित है, ओर उसके भीतर दूसरा सृक्तम 
शूल से वना हुआ सृद्ठम शरीर है। उन निमित्तों का अपने में स्त्रीकार 
करके, अर्थात्‌ निरमितताघीन होकर देखने पंर जीव में मोहसंयुक्त विकारी 
अवस्था होती है; वह: पर में राग-द्वेष को मान्यता के कारण हर्ष-शोक 
में एकाग्र होता है। जोकि अवस्थादृष्टि से ठीक है| पानी में अग्नि 
के निमित्त से उप्ण अवस्थारूप होने की योग्यता है; किन्तु स््रभाव में 
तो शीतलता ही है; इसीप्रकार जीत्र, में कम के निमित्त से विकारी 


/०|7 


च्य 
/क्न 
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अवस्थारूप होने की योग्यता है, किल्तु ख॒माव में विकार नहों ढे। 
विकारी अवस्था का अनुभव करने पा अमभृतार्थ रागद्ेप करा भाव होता 

बह भगवान आस्मा का स्वमाव नहीं हैं। सन्‌ स्वमाच्र का अनादर 
करके पूर का आदर करें ता यह तेरे स्वभात्र के लिय कलेकरूप दे । 

जैसे पानी में शीतलता भरी हुई हँ, कार तुझमें शाइवल खुस्व 
भरा हुआ है। जैसे पानी मलिनता का नाशक है. उसीग्रकार त्‌ राग-द्रैष, 
मोह का नाशक है) जैसे पानी में मीठा खाद है, उसीग्रकार तुमे 
ग्नुपम अनन्त आनन्दरम भरा हुआ है | 5 के अपने निमसव- 
मात की ओर इड्टि कर । जप 


/॥” 


ते कच्च चने में अप्रगट मठास की हुई 
है, जोकि चने के मुंनने पर प्रगट अनुभव में आजाती हे 
भामा में अतीन्दतिय गुर्गों की अनन्त मिद्राम भरी हूंई 
लगाव की प्रतोति के द्वारा, उपमें एक्राग्न होने से प्रतट अनुभव 
ग्राजाती है | 
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अनन्तकाल में कभी स्वलक्ष्य नहीं किया हे, ओर पृण्य वी हो 
भठास अच्छी लग रही है; इमलिये लागों को भीतर भेरे हुये अनन्त 
पछुख-अआति की श्रद्धा नहीं जमती | वे मानते हैँ कि खाये-पिये बिना बम 
कहाँ सके हागा ? और कहते हैं कि आप तो व्यागी हैं. इमलिये आपको 
तैयार भोजन मिलता है, इमलिये आप भल्ली-माति धर्म सेवन करा सकते 
हैँ ! किन्तु है भाई! तेरी दृष्टि ही बाह्य पर जाती है; तू सर्वक्ञ परमात्मा 
के ही समान है। तीनलोऋ ओर तीनकाल में तुके क्रिप्ती की प्रावीनता- 
है ही नहीं। बाह्य निददा का छुनकर त्‌ रुक जाता दे और आकुल्ति 
हो उठता है; किन्तु भाई ! लोग तो देह की निन्‍द्रा करते हैं, इससे 
तुक-अरूपी आत्मा क्रो क्या लेना-देना दे ! तुममें अपनेयन की शक्ति 
है या नहीं! बूने यह क्यों-कर मान लिया कि यदि कोई दूसरा व्यक्ति 
मेरी प्रशंमा करे तो में अच्छा कहलाऊँगा ? घ॒म में ऐसी दहाघीनता 
या पराधीनता कदापि नहीं होती कि यदि पेट में अन्न पड़े या अच्छी 
नींद भाये तो ही -घर्म द्वोगा। घम बो आत्मा का ख्तंत्र निराकुत् 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१४ [२५७ 


स्वभाव है-। उसमें ऐमा कुछ हेःही नहीं कि प्नन्‍न मिलें तो भलिमाति 
घमं होगा और न मिले तो घमम में थाधा आयेगी। 


प्रशन:--जबकि धर्मेप्राथधन के लिये खान-पान, की भावश्यक्ता नहीं 
है. तो फिर ज्ञानी होकर भी .भझाहार वर्यों करता है ? 


उत्तरः--ज्ञानी -के भाहार की भी इच्छा नहीं होती, इसलिये ज्ञानी काः 
आहार करना भी परिग्रद्ठ नहीं असातावेदनीय कम के उदय से 
जकाग्निस्य ज्ुवा उत्पन्न ह्वोती है, वीर्यान्तराय के उदय से उसकी चेदना' 
सहन नहीं होती, भ्रोर चारित्रमाह्ठ के उदय से आहार ग्रहण करने की' 
इच्छा उत्पन्न होती दहै। उमर इच्छा को- ज्ञानी .कर्मोदय का कार्य जानता: 
प्रोर उसे रोग के समान जानकर मिठाना चाहता है। ज्ञानी के 
इच्छा के प्रति अनुरागरूप इच्छा: नहीं है,- अर्थात्‌ उसके «ऐसी इच्छा 
है कि मेरी यह इच्छा पा बनो रहे। इसलिये ज्ञानी के अज्ञानमय' 
इच्छा -का अभाव है। ज्ञानी के परजन्य इच्छा का :रवामित्व॑ नहीं होता, 
इसलिये ज्ञानी इच्छा का भी ज्ञायक- ही है। उप्तकी दृष्टि तो भनाहारी 
झ्रात्मस्थभात पर दी दे। अमुक प्रकार का राग दूर हुभ्रा हे भौरः पुरु- 
प्राथ की निवलता है इमलिये. वहींतक श्रल्पराग.होजाता है। वह रागः 
आर राग का निमित्त शरीर, तथा शरीर का. निमित्त आहार इत्यादि: -से 
में बना हुआ हूँ, टिका हआ हूँ-ऐसा ज्ञानी नहीं मानते। वे तो - यदि- 
अल्पराग, हो तो उप्तको भी नष्ट कर देने की भावना निरंतर. करते 
रहते हैं । 


जिसे. बाह्य . में शर्रंग, मकान - इत्यादि को सुरक्षित बनाये रखना है, 
और धर्म करना दै उसके वाह्मदष्टि से, बिना -किस्ली :के अवलम्बन के, 
पुग्य-पापरद्चित बीतरागस्व॒भाव- धर्म- कहाँ से होगा! जिम्रकी.:बाह्म- 
रुचि दै बह स्वभाव की रुचि कहाँ से लायगा-? : 


चारों तरफ से र॒स्तियों भौर खीलों से कप्ता 'हुआ “तम्बूः- हो,” भोर 
उमके भीतर कोई सत्ताप्रिव ( अभिमानी ): पुरुंण-”बैठा' हो; तो “वह. तम्बूः 


है शक 
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की एक ही रस्सी को ढीला देखकर या तम्वू में कहीं मिदुड़्न देखकर 
आकुलित हो उठता है, उसे वह नहीं घुहाता; तत्र उसे घारा तम्बू ही 
खराब होना या उत्का समूल उखड़ जाना कैंसे रुच सक्रता है? 
इसीग्रकार जिसकी दृष्टि संयोग पर है ओर जो संयोगाधीन सुख मानता 
है, उसे तनिक सी प्रतिकूलता भाने पर भारी कठिनाई ग्रतीत होती है, 
मन आकुलित हाजाता है ओर पामरता ग्रगठ दोजाती है, तत्र मृत्यु के 
समय (सारा तस्वू बिगड़ जाने या उस्तके उखड़ने के समय) वह स्वभाव 
की इृढ़ता, बैये, शांति ओर समाधान कहाँ से लायथगा ? में असंयोगी, 
'पर से मिन्न हूँ, वाह्य अनुकूलता की या किसी पुण्यादि साधन की 
आवश्यक्ता नहीं है, शुभत्रिकल्प भी मेरी शांति का साधन नहीं हैं; 
रैसी श्रद्धा के द्वारा पहले यथार्थ मान्यता को रीकार किये विना, 
निविकार मुक्तत्ममाव का आदर किये बिना, सम्यग्ददीन को प्राप्त करने 
की तैयारी नहीं होसकती । 

हे प्रभु! एकरार स्वमाव की रुचि करके पत्‌ की महिमा छुन ! 
आचायेदेव कट्दते हैं, कि “हम अपनी आत्मानुभव की वात तेरे हित के 
लिये तुमसे कह रहे हैं। तुमे सिद्धपठ से संबोधित करके कह्दा 
जारहा है कि अभु ! अपने शुद्ध पृर्णत्रभाव को देख | तेरे रवभाव में 
चाह्य विकार और संयोग का प्र्वधा असाव है । इसलिये उमओर की 
दृष्टि को छोड़कर अपने नित्य एकरूप स्रभाव को देख! 

आत्मा अनन्त गुणस्वरूप अनादि-अनन्त स्वतंत्र वस्तु है। जिसे 
अपना हित करना हो उसे पर से मिन्‍न अपने स्वभाव की * ग्रतीति 
पहले करनी होगी। स्वभात्र पूरे ज्ञानानन्द है, उसे शरीरादिक किसी 
बाह्य संयोग के स्राथ संत्रंध नहीं है। 

जानने वाला स्व्रये नित्य है, किन्तु निर्मिच्ाधीन दृष्टि से शरीर, मन, 
ओर वाणी की प्रवृत्ति जो ज्ञान में जानने योग्य है, उम्र प्रथक्ृतत्व को. 
अपना मानकर, परसंयरोग से अच्छा-घुरा मानकर उसमें - राग-द्वेष करता 
है। परपदाथ से लाभ-हानि मानने की श्रांति अनादिकाल से है.। जो- 
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यह मानता है कि परवस्तु मेरी सहायता कर सकती है या-पर से मुझे 
हानि-लाभ होता है; वह मानो यह मानता है कि मुझ्तमें अपनी कोई 
शक्ति नहीं है ओर में स्वयं पराघीन हूँ। 


विपरीतमान्यता से ऐसी मिथ्याधारणा बना ली क्नि संयोगी बस्तु-शरीर 
श्यादि से लाभ होता है, इसलिये उस वस्तु को सुरक्षित रखने का 
प्रयई्ष करता है और उसकी रखवाली में लगा रहता है । और जब यह 
मान लेता है कि प्रतिकूल संयोग मुझे हानि पहुँचाते हैं, तो उन्हें दूर 
करने के प्रयास में लग जाता है झोर इसप्रकार द्वेष में फँस जाता है। 
इसप्रकार ज्ञायकल्वभाव को भूलकर पर से लाभ-हानि मानता है, इसलिये 
उममें राग-द्वेष हाता है। रस. किक! ह 

जो वस्तु है स्लो नित्य अपनेरूप से स्थिर रहने वाली है और पररूप 
से कद्गापि नहीं है। जैसे वत्तु पररूप से नहीं है उसीप्रकार यदि निज- 
रूप से भी न हैं! तो वस्तु का अ्रमाव ही होजाय। जो अपने को भपने- 
पन से भूलकर पर से लाभ होना मानता है वह मानों यह मानता 
है कि स्वयं पर के साथ एकमेक होगया है। और, यह मान्यता वर्तु 
की स्वतंत्रता की हत्या करने वाली है। कोई भी वत्तु उसके गुण के 
ब्रिना-निरी अकेली नहीं होती | जैसे गुड़ मिठास के बिंना नहीं होसकरता, 
इसीप्रकार आत्मा अनन्त ज्ञान, दशन, चारित्र, वीये, ओर भानन्दादि 
अनंत गुर्णों के बिना नहीं होसकता। ऐसा अनन्त गुण का शाश्वत 
पिगड श्ात्मा सदा अपनेरूप से है, पररूप से कदांपि नहीं है, ओर 
न पर के कारथरूप या पराश्रयरूप ही है; तथापि यह मानना क्रि पर 
से गुग प्रगठट होते हैं,-बह पराधीनता की श्रद्धा है। हर 


जीव ने प्तमी प्रकार के . शुभाशुभ भाव पहले मिथ्याइष्टिदशा में अनन्तू- 
बार किये हैं,, जिनके फलस्वरूप अनन्तवार उच्च-नीच, भव, धारगा 
किये हैं। यदि : उन्हीं भावों से वर्तमान में धर्म द्वीसक्रेता हो तो- 
पूर्वकाल में क्यों नहीं हुआ ? इससे प्ि्ध हुआ, कि उप्पतें ; किसी , अन्य 
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; ही प्रकार से कोई अपूंत वस्तु समकना शेष रह गई दे; इस महत्वपूणे बात 
को गत अनन्तकाल में जीव एक क्लणमर को भी नहीं समका 
पर में अनुकूल-प्रतिकूल मानने कि दंष्टि से जिसे अनुकूल माना 
, है उसका आदर करके उसे रखना चाइता है और जिसे प्रतिकूल मान 
रखा है उत्तका भनादर करके उसे अलग कर -देना चाहता है। इस- 
प्रकार परनिमित्ताधीन वाह्मद्वष्ट से तीनकाल ओर तीनलोक के अनन्त 
था के प्रति अनन्त राग ओर द्वेष कर रहा दै। 
संयोगीदष्टि से असंयोगी आत्मस्व॒भाव में जो शक्ति भरी हुई है उसकी 
प्रतीति नहीं होती । जब शरीर का संयोग छूटना होगा तब भलीमाति 
श्वास भी नहीं लिया जायगा, ओर इन्द्रियां शिथिल होजायेंगी, तव अनन्त 
खेद होगा । किन्तु यदि अपने स्वतंत्र स्रभाव को इसप्रकार माने कि शरीर 
की क्रिया आत्माधीन नहीं है; में निरावलम्ब चिदानंन्द ज्ञानमूर्ति हूँ; तो 
अआनन्त परपदार्थों के प्रति होने बाला अनन्त रागं-द्वेष दूर होजाता है। 
८ सकल्ल वस्तु जग में असहाई, 

वस्तु वस्तु सों मिले न काई ॥” 

* लनिटक-समयसार] 
निश्चयनय से जगत में सर्व पदार्थ स्वराधीन हैं, कोई किसी की 
अपेक्षा नहीं रखता, तथा कोई पदाथे किसी अन्य पदाथे में मिल नहीं 
जाता ओर न कोई किसो के आश्रित है; कोई किसी का न कारण हे 
ओर न कांये। कर्मा के निम्तित कां अपने में आरोप कंरके राग-द्वेष 
ओर छुंख-दुःख का भेद करके उप्में एकांग्र होना, भर्थात्‌ परवस्तु की 
अनुकूल-प्रंतिकूल मानना ही अपने स्वाधीन स्वभाव कौ अति है, भज्ञान 
है; और इसीका नाम मोहसंयुक्तता हैं। 

जैसे पानी में वतेमान अग्नि के निनित्त से उप्णता है, किल्तु 
पानी का ख्वभांव उष्ण नहीं होगया है; इसीप्रकार सगवान श्रात्मा कर्मे- 
संयोग में अपने को भूलकर पर में आदर-अनादररूप से रागन-द्वेष की 
कल्पना करता है; वह विकार यद्यपि वंतंमान पर्याय तक ही है, किन्तु 
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त्रेंकालिक अविकारी 'स्वमाव- को भूलकर क्षणिक विकार को ही आता 
मानता है; उम्र त्रिकाल अम्र॒त्य का सेवन करनेवाला, स्तत्‌ की हत्या 
करन॑त्राला मिथ्याइष्टि जवंतक  विक्रारी इषप्टि ह. तबतक आत्मा 
का विक्रारों मानता है, तथापि सम्पूण आत्मा में विकार ओर संयोग घुस 
नहीं गये हैं| आत्मा ओर पुंद्लल के एकक्षेत्र में रहने से वे एकरूप 
नहीं हजाते। ययपि कमसंग्रोग राग-द्रेष नहीं कराता, किन्तु अज्ञानी 
जीव नव उस्रम युक्त हाकर राग-द्रव करता है, और अपने को तद्रप 
मानता ' है। उप्त निरमित्तावीन मान्यता को छोड़े विना अविकारी स्वभाव 
केंसे प्रगट हांगा £ जबकि निदोापष स्वमात्र की प्रतीति ही न हो तो 
दोषों को दूर करने का पुरुषार्थ कैसे उठेगा ? दाष को दूर करने वाला 
आत्मा सम्पूण अविकरारी न हो तो विक्रारी अवस्था को दूर करके दोष- 
रहित स्वभाव से कौन रहेगा? विकारी अवस्था के प्रमयथ एकस्मय की 
अंबस्था के अतिरिक्त सम्यूण आत्मा ख्भाव से अविकारी हैं| विकार 
को दूर करने का भाव अविकारी स्वभाव के वल से ही होता दै। 
दाष और दःखरूप विकार को जाननेवाला दोषस्ूप या दःखरूप नहीं 
है, किल्तु सदा ज्ञातास्वरूप हैं। बस वतमान एक-एक समयमात्र की 
पर्याय में संघोग ओर विकार के होते हुये भी असेयोगी, अविक्रोरी ख्माव 
त्रिकालत्थायी शुद्ध चिदानंद्रूप है, विकार का नाशंक है। उम्र 
परंव चैतन्यत्वमोव के निक्रेड जाकर ओर विकल्प से कुंछ हंटकर अन्तरंग- 
इं्टि से एकात्र होने पर वह निमित्तांधीन विकार अमूतार्थ है । 

- - परक्ोन्‍्त बोधवीजरूप स्वभाव का अर्थ है-सृम्यग्दशन का कारयरूप 
स्वभाव | एकान्त स्वभाव अर्थात्‌ परनिमित्त के भेद से रहिंत, स्वाश्रित- 
रूप से नित्यत्थायी ज्ञानस््रमभाव। उठसीसे घमर्मं होता है, विकारी भाव 
से त्रिकाल में भी घमम नहीं होता; इप्तप्रंक्रार पमेल्लरूप स्वभाव को श्रद्धा 
करानेवाला लो वोधबबीज है सो सम्पग्दशन है। 

. -पर से हानिं-लॉभ होता है, इंस विपरीतमान्यता का त्याग करके, 
खाते को. लेंद्य करके, रागे से किचिंत्‌ अलेगे होकरें, अंन्तरंगदृष्ट 
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से एकाग्र होकर स्वभाव के निकट जाकर-देखा जाय तो में भसंबोगी 
अविकारी हैँ, ऐसा स्वानुभव्र होकर सम्यक्रृश्नद्धारूप वोधवीज प्रगट होगा। 
आत्मा का स्त्रभाव पर से-विक्रार से प्रगट नहीं होता, किल्तु जो है 
उमप्ती में से आता है। आत्मा में नित्य खतंत्ररूप से पूण शुद्धस्वभाव 
भरा हुआ है, ऐसी श्रद्धा के कारण निमेल घुबस्वभात्र का स्वीकार करने 
पर भात्र तरगित होकर छलक उठता है कि, अहो ! मुझमें विकार है 
ही नहीं। ऐसी श्रद्धामय शुद्धदृष्टि के द्वारा अपने स्वमात्र की प्रतीति 
ओर पर-पदार्थ की श्रद्धा की सथप्रकार से त्याग की सिद्धि हुई | ल्‍ 

मोक्षमाग में पुण्य का श्रद्धा से निषेध किया है, वहूँ। अवरद्धिष्ट राग 
से महज ही उच्चप्रकार का पुण्यतंव होजाता है। ज्ञानी के पुण्य की 
इच्छा नहीं होती | कोई भी प्मफदार किप्तान धास के लिये अन्न नहीं 
ब्राता, क्योंकि जहँ। अन्न उत्पन्न होता है वहाँ साथ ी घास भी सहज 
ही मिल जाता है। ज्ञानियों ने खमात्र के अभिनाशी अमृतपान का निरा- 
कुल आनंद आत्मा में से लेलिया हे, ओर पुण्य-पाप का तरिष्ठा की 
मौति त्याग किया है। जैते मनुष्य की विष्ठा को सैंड नामक पशु आनं- 
दपूचरेक खाता दे, उसीग्रकार ज्ञानियों ने जिंम्त भाव को पहले में ही 
त्याज्य माना है ठप्त विष्टारूप पुण्यमाव को अज्लानी अच्छा मानकर 
उसकी इच्छा करते हैं, उसमें सुख मानते हैं, व मुंड के समान हैं। 

आचारयदेव करुणापूर्तक कहते हैँ कि हे प्रमु! तू अमृतकुण्ड में 
रहने वाला आत्मा चमारकुण्डवत्‌ इस्त मृतक कलेवर ( शरीर ) में पुण्यादि 
को 'मेरा-मेरा' करके उसमें मृच्छित होरहा है। तू संयोगी, नाशवान 
घूल का आदर और अस्तेयोर्ग भगवान आत्मस्ूभाव का अनादर कर 
रहा ह। 

प्रश्न:--आत्मश्रद्धा की वात कर डालें, किन्तु सम्बग्दशन को प्राप्त 
करने की क्रिया क्‍या है: 

--वाहर की किसी भी क्रिया से सम्फादशन नहीं होता। 

ख्ये झम्यास करके, सच्ची रुचियूत्रक स्त्रमाव को सममने का प्रयत्न करना 
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सो झपूर्व सम्पदशन को प्राप्त करने की क्रिया है। राग-द्वेष मोह मेरे 
नहीं हैं, पर से किपती को हानि-लाभ नहीं होसकता, में पर का कुछ 
नहीं कर सकता, में तो मात्र अपने पूर्ण ज्ञायकस्भाव में अनम्ती क्रिया 
कर सकता हूँ। ऐसे खतंत्र स्माव को स्त्रीकार करके, भन्तमन्थन करके, 
यथा निश्यरूप निःसंदेह श्रद्ा ही सम्फदशन की प्राप्ति वी क्रिया है। 


मे झनन्त ज्ञानानन्दरूप हूँ ओर विक्राररूप नहीं हूँ, ऐसी श्रद्धा करने 
में ज्ञान की प्रनन्ती क्रिया होगई, मिथ्यात्व का प्रतिक्रमण होगया और 
झनेत भत्र का प्त्याख्यान होगया। अपने स्रतंत्र पूणारयभाव को पहचान- 
घर मानना सो उम्र अ्राति का (मिथ्याल्र का) प्रतिक्रमण है। 


अ्ज्ञानी जीव स्वय ही त्रिपरीत श्रद्धा से भपने ही द्वारा अपना 
भदहित करते दहेँ। भन्ञान उम्र भ्रहित का बचाव नहों होसकता। अज्ञान 
से यदि व्रिष खा लिया जाय तो भी उसका फल तो मिलेगा ही, इसी- - 
प्रकार भज्ञानकृत राग-द्वेष का फल भी मिले त्रिना नहीं रहता । 


व्यवहार से देखा जाय तो भी कोई किसी का शिरच्छेद करने 
ब्राला नहीं है, क्योंकि आत्मा के हाथ, पर, मस्तक शादि हैं ही नहीं। 
झात्मा तो प्रदेथ, अभेय, भविनाशी, अरूपी, ज्ञानधन है | छिंदना, 
भिद्रना या संग्रोग-वियोग हाना पुद्रल-जड़ रजकरणों का स्वभाव है। शरीर, 
मन, इन्द्रियादि की रचना पौद्गलिक है | पुदूगल जड़-द्रव्य है, उप्तमें 
गलना-मिलना भादि संयोगीपन का ख्वभात्र है; वह किसी के अधीन 
प्रवर्तित नहीं है, खतंत्र स्रमावी है, वह जड़ेश्वर भगवान दै। मात्र उसमें 
ज्ञातृत्व नहीं दे, सुख-ढुःख का संवेदन नहीं है, इसके अतिरिक्त उसमें. 
अनन्तशक्ति विध्मान है। वह अपनी पर्बाय को स्थतेत्ररूप से बदलता 
है। यह बात मिथ्या है कि जत्र- कोई आत्मा उप्तकी पर्याय छो बदले 
तब बह बदलता दे । यदि वह ऐसा हो कि जत्र उसकी क्रिया की कोई 
दूमरा करे .तभी हो, तो वह .बस्तु परोधीन कहलायगी-शक्तिहान कदला- 
अगी; किन्तु जो वस्तु सत्‌ है वह कमी- भी अपनी भ्रननन्‍्तशक्ति से 'रिक्त 
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नहीं होसकती | जिसे जड़ की स्वतंत्र शक्ति की खबर नहीं है उसे ऐसा 
लगता है कि जीब कें द्वारा किये बिना जंड़-पुद्गल की क्रिया नहीं. 
होसकती | यह भी अनादिकालीन दृष्टि की भूल है । 

जड़ ओर चेतन दोनों तत्व बिलकुल भिन्‍न हैं, तीनोंकाल भिन्न हैं। 
कोई आत्म। पर का कुछ भी नहीं कर प्कता, और पर, से कभी किसी 
को कोई हानि-लाभ नहीं होपकता। सबका हिताद्वित अपने भाव में 
ही है। बाहर के चाह्दे जितने भ्रनुकूल-प्रतिकूल संयोग आये, क्ल्तु वे 
मेरे स्रभाव में कुछ भो नहीं कर प्कते, क्योंकि में खतंत्र हूँ। इसप्रकार 
त्रिक्राल स्वतंत्र वस्तुस्थभाव को घोषणा करने से , अनन्त राग-द्वेष हेतुका 
बाह्मवृत्ति को समेटकर आत्मस्ररूप के औगन में भरा-खड़ा होता है । 
ओर जो गगन में आ-खड़ा हुआ है वह अपना कितना -बुरा करेगा? 

यथार्थ समझ के करने में अनन्त अनुकूल पुरुषाथे चाहिये। अपने, 
परिणाम के 'लिये पर के ऊपर दृष्टि नहीं रही, इश्तलिये अनन्त पर्व्यों 
के प्रति का राग-हेंष न करनेरूप अनन्त तपस्या आगई। पर का इच्छा 
का विरोध ही तप है, ( इच्छानिरोधत्तपः ) इसमें संबर भी श्रन्तदित है 
ओर. यथार्थ मान्यता को स्थिर रखने वाले झनन्तपुरुषार्थ का भी समावेश 
होगया । यह सब ज्ञान की क्रिया है। जो होसकता है वही.कहा जाता. 
है। लोग थोड़ी सी बाह्य प्रतिकूलता भाजाने से भाकुल-ब्याकुल होजाते.-. 
हैं। किन्तु भगवान कहते हैं कि जब मुनि ध्यानमग्न हों तब कोई विरोधी .- 
देव ( जिसे धर्म की रुचि नहीं. है) आकर उनका पैर प्रकड़कर छुमेरुपबेत:' 
पर ऐसा दे ,छाड़े जैसे घोची कपड़े को प़थर पर , पढाड़ता .है,: तो: 
ऐप्वी घोर ग्रतिकूलता के _समय भी .अनन्त मुनिवर्य स्वरूप में एकाग्र -रहकुर 


को रोकने के .लिये जगत में कोई समथ्थ. नहीं, है। शरीर को. पर्वत के 
साथ पछाड़ देने का ,मुनि को कोई दुःख नहीं-होता ।. जिसे शरीर. के 
प्रति मोह दे उसे अपने राग. के :कारण- शरीर. में तनिकं: सी ग्रतिकूलता 
आने. पर दुःख मालूम होता. है-पह. उसे -दुःख मान लेता है-।. मुनि की 
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टृष्टि शरीर पर नहीं है; भर नें उस शोर कोई रागे है, इसलियें उन्हें 
शारंरिक प्रेंतिकूंहता में दुःखानुमव नहीं होता । शरीरांदिऋ परचेरंतु दुःख 
का कारय नहीं है, किन्तु पर के प्रतिं जो भेपनों राग है सो ही दुंःख 
का कारण दे। कोई शरीर जलादे या धानी में पेल डाले तो-ऐसे 
शारी रक्त सथोंग धर्मात्मा को कभी मी हं।निकारक नहीं हुये हैं। ऐखें 
बोह्म-शारोरिकं संयोगों के होते हुये भी वे भन्तरंगस्रभात्र में लीन रहकर 
मेष गये हैं, क्योंकि आत्मा में वाह्मयतयोगों की नास्ति है। भोर जो 
झपने में है ही नहीं वह अपना हानि लाभ नहीं करे पक्रता। मात्र 
अंपनी मान्यता का विपरीत भाव प्रेनन्‍्त 'हान कंरता है और छुलदां 
भाव अ्रन॑न्ते लाभ करता है। 


जन्तु यहँँ। तो लोग थोड़ी सी भी बाह्य प्रतिंकूलता में यों. निन्‍दी 
करने पर॑ घंगे नहीं पुन सकते-नहों छुंनना चाहते, संम्पूण भनुकूलतों 
होने पर ही धर्म श्रवण करना चाहते हैं। थोड़ी प्ती प्रतिकूलंता हैं नेपरे 
लोग चीखने-चिल्लाने लगते हैं: भोर द्ेषभाव करने लगते हैं; किन्तु हे 
भाई ! जन्रक्ि मंनुष्यमत्र मिला है तत्न इसमें प्रतिकूलता को छुछ गिनना- 
मानना ही नहीं चाहिये। इस पृथ्वी के नीचे .नरकक्षेत्र है, वहीं दुःख 
का ऐसा वाह्म संयोग है कि जिसका वं्णशन हुनते ही रोंगटे खड़े 
दवाजाते हैं, कैंपकपी छूटती है। . व्‌ ऐसे व्राह्म प्रतिकूल सेयोगों में. अन- 
मन्तवार हाश्राया हं। 


' ज़िपंक्री करोड़ों रुपयों की देनिक्त भोय हो ऐसे राजा के छुदकुंम'रं, 
सुन्दर एवं नत्रनीत के प्तमार्न सुकोमल शेररघारी युत्रक-पुँत्रें की किमी 
छेवी भयंकर प्रश्नलित भट्टी में जीवित ही फेक दिया 'जायथ जो' लेखी 
पेन लोहे को गलाकर क्तंणभर में. पानी बना देती है; तो उसमें जलने 
हुये गजकुमार को जितना दुःख द्वोतो .है उससे भी' भनन्तगुर्नों। अधिक 
दुँश्ख प्रथमनंस्क में हे। भोर' ऐसा “दु:ख पंहले नेरक में 'क्म से वेंम 
देसह नर अपतक रहते है। ' जिसे पाप से 'मेथं मेहीं हैं और 'जिंसके 
पसमदाण; पत्नी सेवने, गर्मपांतें,: 'मेदिरापानं' (एवं शिकार आदि के 
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महाक्रर परिणाम होते हैं 'उप्के नरकगति- की .आयु का- वेघ होता है। 
जैसे नरक के भयेकर प्रतिकूल संयोगों में भी:-भात्मप्रतीति की जामकती 
है। बाह्य में दुःख के समय भी दुःखरहित स्वभाव का विचार करने 
पर कोई जीव अन्तरंग में एकाग्र होकर शुद्ध आत्मा के निगेय के द्वारा 
वोधबीज (सम्पग्दरन ) को ग्राप्त कर सकता है। उत्त ज्षेत्र, में भी ज्ञान 
दोसकता है कि मैंने पहले मुनि के निकट, सदहुपदेश सुना, था, किन्तु 
उसकी परवाह नहीं की; ओर ऐसा विचार करते-करते स्वलक्ष्य से आन्त- 
रिक प्रतीति, या प्रकाश पा लेता है | इसमें क्रिप्ति निमित्तकारण की 
आवश्यक्ता नहीं होती | ऐसा नहीं है कि बाह्य अनुक्ूलता हो तभी ज्ञान 
हो। पाप की माति पुण्य के फल से नवमें ग्रवेयक में-सम्पूण व्राह्म 
अनुकूलता में गया, किन्तु वहाँ बाह्य भनुकूलताओं के होते हुये भी 
निरावलम्बी खभाव की प्रतीति न करे तो कहीं वे बाह्मसंयोग आत्म- 
अतीति नहीं करा देंगे ! 


किप्ती भी वाह्मयसंयोग से न तो शझ्ात्मा का घ्म होता है, और 
न घमे रुकता द्वी है; इसग्रकार अपने स्वतंत्र स्वभाव को मानना सो 
यथाथदृष्टि है। देहादि का कोई .संयोग मेरा स्ररूप नहीं है। किसी . के 
पंहले का बैरभाव जागृत हुआ हो तो वह. भले ही शरीर के टुकड़े कर 
डाले, किन्तु वंह भात्मा के लिये हानिकारक नहीं है। वह आत्मा की 
क्रिया नहीं किन्तु जड़-स्रभाव है । ऐसी श्रद्धा अनन्त प्रमभाव को शक्ति 
प्रदान करती है। जो ऐसे स्वभाव से इन्कार करता है उसे पराधीनता 
अनुकूल मालूम होरही है | संयोग की श्रद्धा समताभाव नहीं करा 
सकती । मेरे स्वभाव को कोई हानि नहीं पहुँचा प्कता, ऐसी श्रद्धा को 
बनाये रखने में, अनन्त पुरुषाथे है। ऐसी सप्रक के झतिरिक्त दूसरा कोई 
उपाय नहीं है। इसीप्रकार ज्ञानपूवेक घ्रमक ओर सममपूर्वक स्थिरता में 
प्रत्याउ्यान ओर तपस्या इत्यादि ज्ञान की क्रिया आती है। जिसने स्वभाव 
के लक्ष्य, से मिथ्यामान्यता का नाश किया है. उसके अनन्तसंस्ार का 
कारण मिथ्याभाव रुक ग़या है, ओर मिथ्यामाव के झुकने..पर मिध्या- 
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मार्ग का अनुमोदन रुक गया है। इसप्रकार मिथ्यात्वरूप इच्छा क़ा निरोध 
हुआ सो सच्चा तप दै। ह- ,>) रे 


पुण्य-पापरहित निरावलम्बी स्वभाव की श्रद्धा और स्थिरता के द्वारा 
मोक्षमार्ग प्रगंट होता है। मोक्षमाग बाह्य संयोगाधीन नहीं है, क्योंकि 
स्वभाव में संयोग की नास्ति है । 

भावाथः--वर्तमान संग्रोगाधीन दृष्टि से देखा जाय तो आत्मा पीच 
प्रंकार के व्यवहार से अनेकरूप ज्ञात होता है। वे पँच प्रकार 
निम्नप्रकार हैः... *:- | 

। $-अनादि से पुदूगलकर्म का संयोग होने से: कर्मेरूप मालूम 

होता है। 
... २-कर्म के निमित्त से होने वाले चारगतिरूप-नंर, नारक, देव, 
तियंच के शरीर कें भाकाररूप दिखाई देता है। 

३-आत्मा में अनन्तगुण एकरूप हैं, : जोकि सब एकप्ताथ रहते 
हैं, किन्तु उप्की. अवस्था में .हीनाधिकता होती, रहती है | उस 
भ्रवस्थादृष्टि, से झनेकरूप ज्ञात होता है। 


-श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र इत्यादि अनेक गुणों के भेदरूप' अवस्था- 
क्रम के द्वारा देखने पर अनेक़रूप दिखाई देता है। 
-मोहकर्म के निमित्त में लगने से राग-द्वेष, छुख-ढुःखरूप अनेक 
अवस्थामय द्विखाई देता है। ह | 
यह सब पंशुद्ध द्वव्याथिकनय॑-व्यवेंह्रारंनय का विषय, 'है। वे सब: 
प्रकार: व्यवहारद्ृष्टि से :विकारी : भवस्था में हैं; विल्तु. स्वभाव चैप्ता नहीं 
है. इस संयोगाधीन अनेकरूप द्टि से: भात्मा: का, एकरूप सभाव दिखाई 
नंहीं. देता।।. जितना पेरनिमित्त से' भनेक भेद्ररूप , दिखाई दे उतना :दी 
कपने “को सानले तो यथाथेः स्वरूप:-ज्ञात नहीं होता | े 
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; .. निमित्तांचीन, .अशुद्धद्टि का. -पक्ष कीड़कर -वरिकाते  अव्रस्था- तथा 
निमित्त के संगोग को यथावत्‌ जानने वाले-व्यवह्ास़्य को गौण करके 
एक असाधारण कज्ञायकमाव-चैतन्यमात्र आत्मा श्मेद स्वभावश्रहण 
करे उसे शुद्धनय की दृष्टि से (१) सर्व परद्रत्यों से मिन्‍्न, (२) त्रेका- 
लिंक रर्व पर्यायों में अपने अरूपी, असंख्यप्रदेश के अखण्ड पिण्डरूप 

से एकराकार, (३) वर्तमान में विद्यमान पर्याय की हीनाधिक्रता के भेद 
से रहित, (9) अनेक गुण्णों के विभिन्‍न भेदों से. रहित, (५) .निमित्त 
में युक्तहृप विकारीमाव से रहित, अर्थात्‌ परद्ृव्य, परकेत्र, परकाल, 
परभाव ओर गुण-मेद से रहित, निर्विकल्प सामान्य वस्तुरूप से देखने 
पर समस्त प्रद्ृव्य ओर परमात्रों के अनेक भेदों से युक्त भवस्था को 
खभाव में नातस्ति है। इसग्रकार निश्चयप्तम्यदशेन का विषय कहां. है। 


प्रत्येक आत्मा तथा प्रत्येक जड़वत्तु का स्वरूप अनन्तघर्मात्मक दे, 
जोकि सर्वेज्देच कथित 'स्याह्ादा' से यथाथ निश्चित्‌ होता है। भात्मा 
सी अनन्त धर्मों वाला है। प्रत्येक आत्मा में जो धमम (गुण) हैं वे कहीं 
बाहर से नहीं आते। कमे के निमित्त से पुण्य-पाप को जो घुचि उठती 
है बह आत्मखभाव की नहीं है। आत्मा .का स्रभाव विकारनाशक नित्य 
ज्ञानस्वरूप है; पराश्रय से रहित, -कतल-मोक्तृत्व. से रहित स्थाधीन दें। 
ड़से ऐपा न मानना सो मिथ्यात्न-मूढ़ता हैं; भोर जैसा दै वेंसा ही 
मानना से सम्यग्दशेन है | -फिर स््रभाव के वल से अशुभराग को दूर 
करते-करते जो शुभराग रह जोता है उसमें ब्रत, तप इत्यादि शुभभावे 
ध्हज ही होते हैं;- ओर स्लक्ष्य से स्थिरता में स्थित होनेपर जितना 
राग का नाश हुआझा उतना चारित्र है; किन्तु सम्यॉंदशेन के. बिना व्यव- 
ह्वार से, भी .ब्रत, तारित्रादि अंशमात्र भी सच्चे नहीं होते । - 
- छह्पदार्थ अनादि, अनन्त स्वयंस्तिद्ध, किसी के सी. कार्य:क्रारण से 
सहित, खतेत्रे. हैं; अतितमय.अपनी शक्ति से परिपूर्ण हैं; इसप्रकार सर्वश्ष 
भगवान -ने अपने. ज्ञान में :ग्रेत्यक्ष देखा है। उप्तमें अनन्त आत्मा स्वतंत्र, 
झरूपी, ज्ञानमय हैं; अनन्त .'जड़-पुदूगलपरमाणु अचेतन. हैं ॥ झोर अत्य 
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शेष चार पदार्थ ( धर्मारितकाय, अधर्मास्तिकाय; भाकाश!, काल ) श्रन्नेतन् 
हैं। यह सत्र पदाथे अनादि-अनन्त अपने धर्म (गुण) स्रूप से हैं, 
पररूप से नहीं हैं। प्रत्येक वस्तु एक-एक समय में भपने - भनन्तगुण- 
स्ररूंप से स्थिर रहकर पर्याय वश्लती रहती है; । हे 
प्रत्येक वस्तु में अस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्थ,' प्रमेय्य, प्रदेशल, अगुरुल- 
घुत्र, तत्व-भतत्व, एकल-अनेकत्व, . भेदत्व-अमेदत्व इत्यादि भनन्‍्तगुण 
शाहबत हैं । कोई भात्मा कभी भी जड़े रजकणरूप, उप्तके गुणरूप, 
या उप्तकी पर्यायरूप में नहीं होता; इसलिये वह परवस्तु का कर्ता नहीं 
है । ओर वह अनन्त परात्मारूप या उनके .गुण-पर्यायरूप नहीं दोता; 
कभी हो ही नहीं सकता। इसलिये कोई 'घात्मा किसी के कार्य-कारणरूप 
नहीं है | प्रात्मा भनादि-अनन्त सतपदार्थ है, इसलिये भनादिकाल 
से अनन्त देहादि के संयोग के बीच रहकर. भी किसी भी पर के साभ्र 
किसी भी काल में पररूप न होनेवाला अपने में अपना अनन्यत्य 
नामक गुण है । इस्प्रकार प्रत्येक वस्तु में अ्रनन्तमुण विथमान हैं। जैसे 
एक कलम श्रनन्त रजकर्णों का पिण्ड है, यदि उसमें वस्तुरूप से परमाणु 
प्रेथक न हों तो वे घलग नहीं हो।सकेंगे | परमाणुझों का क्षेत्रांतर 
या ख्यान्तर होता है, किन्तु मूलत्रस्तु का कदापि नाश नहीं दोता । 
यदि प्रत्येक वस्तु में अनन्त पर-पदार्थरूप न होने की .शक्ति न हो तो 
खतम्न बरतु द्वी.न रहे । प्रत्येक रजकण में बरण, गंध, रत्त, स्परी, भोर 
उपरोक्त भ्रस्तितव, अनन्यत्र भादि अनन्तगुण . वियमान हैं। वे भ्रपनी शक्ति 
से भपनेयन को सुरक्षित रखकर पर्याय बदलते रहते हैं। 
पै-एक डाकू को अधिकार में रखने के लिये पचास चोकीदारों 
को रखना पड़ता है। यह डाकू के बल का प्रमाव है, तथापि उस डाकू 
की सत्ता चोकीदारों:से अलग ही है; इसीप्रकार एक' झात्मा के विपरीत 
रुचि की प्रवलता से भावबंध के कारण अनन्त परमाशणुझों . का संयोग 
है, तथापिं उसमें मात्र चैतन्य की प्र॒लता है । “झात्मा क॒दापि भपनी 
चैतन्यस्त्ता से छूटकर रूपित्व को प्राप्त नदी द्ोतो, चैतन्यरंरूप में 
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से एक अंश भी कम नहीं होता -। इसीप्रकार शरीर के रजकण चेतम्य 
की प्राप्त नहीं होसकते भोर पझ्रात्मा कमी शरीर के रजकणरूस जड़ता 
को प्राप्त नहीं होता | न तो चैतन्य में जड़ है ओर न जड़ में चतन्य। 
दोनों अनादिकाल से अलग थे ओर बतेनान में भी अलग ही दें । 
अलग वस्तु कमी भी दूपरे में नहीं मिल सकती । यदि झात्मा और 
शरीर एकमेक हों तो चैतन्य (प्रात्मा) के उड़ जाने पर जड़ शरीर भी 
उड़ जाना चाहिये, किन्तु ऐसा कदापि नहीं होता । जड़-चेतन दोनों द्रव्यों 
के 'स््रभात्र त्रिकाल मिन्न हैं | जो वस्तु है उसका त्रिकाल में भी सर्मथ्रा 
नाश नहीं: होता, किन्तु मात्र पर्याय बदलती रहती दे, जिस्ते लोग नाश 
कह देते हैं।जो वस्तु है ही नहीं वह कदापि नवीन उद्न्न नहीं हो- 
सकतो, किन्तु वस्तु को पर्याय नई प्रगट होती है, जिप्ते लोग ( शत्रत्था 
पर दृष्टि होने से ) वस्तु का उत्पत्त होना मानते हैं । 

सर्वज्कथित स्याद्वादन्‍्याय से अनन्त धमेख्रूप खतेंत्र बसलुस्वमात 
को भलीमैीति निश्चित क्रिया जासकता है । स्तंत्र वस्तु के अनेक 
प्रमों में से जिपर पश्पेज्ञा से जो स्रभाव है उसे मुख्य करके कइना 
सो. स्याह्माद& है । प्रत्येक वस्तु अपनेपन से त्रिकाल है, ओर पारूप 
से .एक समयमात्र को नहीं है । इसप्रकार अस्ति-नास्ति से वस्तु के 
निश्चयस्वरूप को जानना सो स्थादह्वाद की सच्ची श्रद्धा है। झात्मा 
कभी तो पर की क्रिया करे ओर कमी न करे, ऐसा बिपरीतवाद, 
किचित्रवाद सर्वेज्देव के शासन में नहीं है । 

प्रत्येक वस्तु त्रिकालस्थायी होने की अपेक्षा से नित्य है, भोर 
“परंयोयपरितेत्त की दृष्टि से पझनित्य है ।. निश्चयदृष्टि से-पत्तुदष्ट से 
''नित्य अमिन्नता ओर , पर्यायद्ष्टि से . मिन्नता ( अपेक्षाइष्टि से ), यथावंतत्‌ 
-कही जाती है । एकघम के कहने पर (स्वभाव या. गुण के कहने पर ) 
दूकरे: को गोण कर.दिया. जाता है ।. जिस: दृष्टि से शुद्ध - कहा, ;उस्ती 
'इृष्टि. से, अशुद्ध नहीं कहा ; जाब्कता ;॥ किल्तु अशुद्ध को बताते: ,समंय 
:. % स्थातस्मपेचा, वाद-कथन + अर्थात अपेकादषट से कहना ।. ५. :. ४ 
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शुद्ध को गोण कर देते-हैं, इसप्रकार .स्पाद्गाद है.।,एक वस्तु को पर 
“घमं के साथ एकमेक न करके, . जिमप्रकार खतंत्र वस्तु है उसे चैसा 
ही चतानेवाला स्याद्राद है । अनेकान्तस्वरूप - स्वतंत्र बत्तु को भगवात्र 
, के द्वारा कमित .स्पराद्माद से भली-मैति जाना जासकता है । 


विचारों में : प्रतिसमेय  परिवतन होता है । विचार करनेवाला 
स्तंत्रतथा स्थिर रहकर परययिरूप से बदलता रहता: है । उस पर्याश्र 
की धपेक्षा से अनित्यता है | यदि कोई कहे कि-आत्मा सर्वथा नित्य, 
कूटरथ, शुद्ध ही है, वह पर्यायपरितरतेन नहीं करता तो वह सर्वया 
एकान्तवादी है। एक पक्ष की मिध्यामान्यता को दूर करके दोनों पहलुओं का 
यथार्थ ज्ञान -करानेवाला स्थाह्गाद ही न्यायपूर्ण है | - उसके द्वार 
द्रव्यद्प्टि से शुद्ध, - नित्यत्व - इत्यादि धम बताये. जाते * हैं, ओर 
पर्यायदष्टि से बतेमान अशुद्धता, झनित्यता आदि यथावत्‌ “बताई 
जाती हैं | न 

थ्रात्मा में अनन्त धमे हैं, उनमें से कुछ धमे तो स्वाभाविक हैं 
वे पर-निमित्त की अपेक्षा नहीं रखते । जैसे ज्ञान, दशन, आनेद, बीये 
अत्तित्व, वस्तुत्व इत्यादि ग्रुण किप्ती के निमित से नहीं; किन्तु ' स्वये- 
सिद्ध हैं । उन गुणों में पराधीनता, परापेक्षा, या वाधारूप आवरण 
नहीं होता । जो है प्रो' भनादि-अनन्त है, इसलिये युणरूप धमम नित्य 


+ 


है, वह शुद्धललभाव से एकरूप है | * '. ' हे 


ब्कै 


पर्यायद्वष्टि से आत्मा- घशुद्ध है, किन्तु झशुद्धता, उत्तका खमाव नहीं; 
है। झात्मा में जड़कम नहीं हैं, किन्तु जड़कर्मों का संयोग, प्राप्त 
करके मिथ्याभाव के- द्वारा पर में कर्त्व ( अपनापन ) स्थापित करके 
राग-द्वैप की अवस्था को स्रये. धारण कर ,रहा है; तथापि वह अपने 
आनस्वभाव से अलग नहीं द्वोगया. है.। .अनादिकाल, से अशुद्ध पर्याव 
बुद्दि की; पकड़ से बाह्य देहादि :संयोगों पर -लक्ष्य करके, अपने में पर 
का भारोप करके पुण्य-पाप भाव करता दै। ठछ : संयोगी, विकारीभाव 


] 
भ् 
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“के द्वांा जोब को प्ंत्तार की प्राप्ति होती जीव भावुख्तता के 
करण शुभांशुभभाव कता है भोरं उसके फलल्वरूंप संसार का घुर्खे- 
'हुं/खं; भनुकूलता-पतिकूंलतां भादि को भोगता है । 
झ्ात्मा न तो पर को कुछ करें संकता है और न पर को किसी- 
"प्रकार से भोग ही ज्कता है | कर्मसयोग से जो भाव होते हैं वे झजानी 
जीब्र के होते हैं । पुण्य-पाप के भावों का फल वाद्य में संगोगदान 
.क़रना है, और अज्ञानी जीव उसंमें सुख-दुःख की कल्पना करके शोड़े 
हुःख-को सुख मानता है भर प्रंघिक दुःख को दुःख मानता है; किन्तु 
वास्तंव में तो दोनों दुःख ही हैं, उनमें कहीं क्रिचित्‌ भी घुस नहीं 
है । देवपद, राजपदं इंत्यादि -पुणयय के फल को भज्ञानी जीव छुस्त मानता 
हैं भोरं नरक, निधनता भादि में दुःख मानता है; किन्तु ज्ञानी पुण्य 
कोर पाप दोनों के फल को दुःखरूप ही मानता है, उसे द्वःव ही 
कहता दै | बहुत से घनिक व्यक्ति भात्मप्रतीति के बिना देहवुद्वि 
द्वारा चमारकुण्ड में मोह को प्राप्त होरहे हैं, वे सब दुःखी ही हैं | 
लत्कृष्ट देवत्व भी मिल जाय॑ तो भी उसे ज्ञानी दःख ही मानते हैं 4 
दर्योकि जब भाव्मखभाव को भूलकर विभावरूप शुभभाव किये तभो 
वह देवतल मिला है, इसलिये वह दुश्ख ही 
कई लोग रुपये-पैसे से धरम होना मान वेठे हैं । उन्हें. सच्चे घसे 
की ओर सच्चे सुख की ही खबर नहीं है । वे द्रव्य कमाने के लिये 
कई वर्ष परदेश में रहते हैं, झोर कभी देश में आकर मान बढ़ाई के 
लिये पचं-दस हजार रुपये घम के नामपरं खेच - कर जाते हैं, तो 
न्हें यइ छुनाने वाले भी मिल जाते हैं कि अड़ो. ! आपने' खूब' घम 
फ़िया, आप बैंड़े धंर्मात्मा पुरुंष हैं | ओर यह सुनफर रुंपेयोन्पैसा खच 
देरनेवर्लो -भी 'मान 'लेता है कि मैंने: बहुंत'उत्तमक्ार्य - क्रियों; 
सैंने खत धमकार्य -किया-है, मुझे धंमे की प्रांति: हुई है; इत्यादि । 
इसेंप्रकर' : 'विपरीतमारन्यतों के कारण 'यैथाय: वेत्तुस्वमाव को. समकने की 
चिन्ता: नहों रहती । का 207 8 है? 0 रिक 0 अ 20 


“ज्ञीवाजीवाधिकार :गाया-१४* [२४६३ 


जैसे-शरीर के एक अंग में फोड़ा हा हो, किन्तु परे शरीर को 
फेड़ामण मानले ते। वर मान्यता मिथ्या है, इसीप्रकार प्रतिसमय अनन्त 
भुगसवन्प भात्मा अनन्तशक्ति से त्रिकालस्थायी है. उस परनिमिं्त 
के सेबरोग से बनेमान एक-एक ममग्रधात्र का मानले तो वह भूले 
है-अन्ान दे । पुण्बन्पाप फोड़े के धमान हैं, झात्मा तह्प नहीं है। 
संयोगाधेन इश्टिवला धर्म के लिये प्राक्षात्‌ तीयेकर भगवान के 
द जाकर भी अपनी विपतीत्तमान्यता को चिपकाये ह्यै यो ही 
दापिस आजाता है। उसके पशन्तरंग में स्व-पर विवेक की यह बात ही 
नहीं जमती कि 'में पर से मिन्‍न हैं, इसलिये पर का कुछ भी नहीं कर 
सकता । झाचार्यदेव बढ़ते हूँ कि पर में कर्तव्य सनकर जीव राग-द्वेष' 
करता है. दइमीलिये अ्नादिकाल से दुःखी होकर संसार में परिण्रमण 
रहा है। जो यह मानता दे कि देह की क्रिया मेरी है भौर में 
इमकीा सम्हाल का सकता हैं, वह शरीर श्रोर प्रात्मा क्रो एक मान रहा 
है । दूध का कुछ करने-धरने की बृत्ति का होना भी राग है, वह 
भात्मा का सर्प नहीं है। भाषा राग-द्रेप के भाजत्रमात्र के लिये 
नहीं है, पिल्तु विक्रार का नाशक, भखगढ़ ज्ञायकस्वख्य मुत्र हे। ऐसे 
ध्ष्पूग भात्मा को पहचाने बिना झखण्ड भात्मल्भाव को प्राप्त करने 
का पुरुपार्व जागृत नहीं होता, घर्याव्‌ परिपूर्ण खतंत्रता की श्रद्दवा के 
त्रिना अशमात्र भी ययाय पुरुषाथ जागृत नहीं होता। 
श्रद्धा के भखणड लक्ष्य में भेद नहीं हें, इसलिये मखगडतस्वभाव ओर 
खग्हखय पर्याय को सर्वज्ञ के झागम से जानकर, खणडरूप - पर्याव का 
लद्य गोग करके, भनाद्वि-श्रनन्‍्त, एकरूप, ज्ञायक धात्मा की श्रद्धा करे 
तो पर्यायतुद्न का नाश होकर, पर में' कतृस्व 'को भद्कार दूर धीकर 
अखगढ़ ज्ञानस्वमात की इदता द्वोती दें। 2 ॥ 
वर में सुख नहीं है, तथापि संप्तार के थ्ज्ञानी जीव पंर में छुंखें 
मोनकर विउ्ीतमान्यता परः झितना भार देते हैं? सुरेश में, झुपप्रे 
वैसे में, खानयाम में, मकान 'में; योर 'शररादि अनन्त * पस॑त्तुओं में 


निक 
प्र 
$ 
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गग़ .करके, उनमें सुख की; विपरीतमान्यता के भाग्रह से मिन्‍न-क्ायक 
स्वभाव की विरोधरूप इष्टि के बल से भशुद्धपर्याय पर भार देते हैं। 
पर्याय, के आश्रय से एकान्त राग-द्वेष-मोह की उत्पत्ति होती है । उस 
चिपरीत्मान्यता को पलटकर यवार्थ मान्यता करके उसके द्वारा पू्ोञ्ञा- 
नंधन अविनाशी मम्पूरणस्वमाव को , लक्ष्य में ,लेना मा यही व्याथदृष्टि 

है । उससे अशुद्धपर्याय में अद्ंचुद्धि मिट जाती है, पर में ऋतेत्वभाव 
नहीं होता । 


। .क्रिस्ली को, लइडू खाते देखकर कोई दूसरा व्यक्ति उश्नसे पूछता. है 
कि क्यों ! ,लइडू का स्वाद भारहा है? ता बह उत्तर में कहता है कि 
हैं।, बहुत भच्छा मीठा स्वाद भारहा है। इसप्रकार राग वी एकामग्रतारूप 
* झाकुलता में जड़ के स्वाद का भझारोप करके ऐसा मानता है कि जड़ 

में से स्वाद आरहा है। उसे यह खबर नहीं है कि जड़ के रस को 
ज़ाननेबाला स्त्रयं जड़ के स्वाद से भिन्‍न है और लइडू के जा रजकण 
भ्रभी स्वादिष्ट प्रतीत होरदे हैं वे कुछ , ह। समय बाद विष्टारूप हो- 
जुयेंगे। उसे यह जानने-देखने का चैय नहीं है, इसलिये ऐसा विपरीत 
निणशय ज्ञम गया है कि पर में. सुख है। वह लड्इ में स्वाद मानता है, 
किन्तु यह नहों जानता कि लड़डू. या उसके स्राद को जाननेवोला स्वयं 
छैसा है! यदि कोई ,उससे यह, कहे कि “तुझे जिप स्वाद का. अनुमव- 
होरहा है वह लडइडू में से नहीं भारहा , है, क्योंकि तू लइ॒इू के स्वादरूप- 
जड़ नहीं होगया है । मिठास जड़ के रप-गुण की पर्याय है; तेरा ज्ञान 
मीठा या कड़वा नहीं होता, तूने स््राद नहीं लिया है, किन्तु खाद में 
राग किया है;” तो वह इस बात को मानने के लिये तैयार नहीं होगा। 
खाद से पृथकत्व को स्वीकार करते हुये भारी कठिनाई प्रालूम होती है 
क्योंकि अनादिकाल- से पर में एकमेकता मान रखी हे-पर में सुखबुद्धि 
मान रखी है। 


:. ,भनादिकालीन बिपरीतदृष्टि का बल बाह्मक्रिया या हठ से .ढूुु 
भह्दी होता; किल्तु” पर से मिन्त-स्तंत्रत्वमाव को समझे झभौर उसकी 
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महिंसा” का जानकंर उसीका झाश्रेव से तो परं-विषय में सहज ही तुच्छतों' 
प्रतीत होने लगे। 'स्वमभाव की -इृढ़ंतो हुये बिना-भीतर गहरेतक जी 
पुंणय की मिठास बसी हुई है वहं, दूर नहीं होसकती। ' 
आत्मा के अनादिकालीन अंज्ञानं से पर्यायंतुद्धि है । उसे अ्रनादि-भनन्‍त 

एक आत्मा का ज्ञान नहीं है। उसे बताने वांल्ां सर्मज्ञ का आगम है | 
उसमें शुद्ध द्रव्यांथिंकनय से यह बताया' है कि आत्मा का एक झेँसा- 
धोरण चंतन्यमाव है, जोकि अखणड हैं, 'नित्य है, अनादिनिधन है। उसे 
जाने लेने से पर्यायचुद्धि का परद्धपात मिटजाता है। ' 

| ऊपर यह कहा गया है कि पर्याग्रचुंद्धि की पकड़ कैसे छूट सकती 
है । पूर्वापर विरोध से रहित शुद्ध दृव्याथिकनय के द्वारा श्रद्धा में पूरी 
एकरूप नित्य झखण्ड ज्ञायकस्थमाव को अँगीकार करने से भूल दूर होती 
है। फिर उसे पर का कपल या पर का- स्त्रामित्व नंहीं रहता । पुण्य-पाप 
के विकार में भी स्वामित्व नहीं है। एकऋरप ज्ञायक्रलमात्र को देखेने पर 
यह प्रतीत 'होजाता है कि में पर्दव्यों से ओर परृत्यों के' भावों- से 
मिन्‍न हूँ; देहादिक जड़ की अत्रस्था बदलनेरूप जो क्रिया-खाना-पीना, 
बोलना-चालना, उठना-बैंठना और चलना तथा स्थिर रहना है सो स्व 
जड़ की क्रिया है, मेरी नहीं है.' ओर न मेरे झाधीन' है, उप्रमें मेरी 
कोई प्रेरणा भी नहीं है, ओर न उससे मुझे! कोई हानि-लाभ है; क्योंकि 
वह खतंत्र परमागुओं की अवस्था है, ओर में जड़ से भिन्न हैँ। ० 

परद्रत्यों से, उनके भावों से (अब्स्था से ) ओर उनके निम्ित्त से * 

होनेवाले अपने विभात्रों से अपने आत्सा को भिन्‍न :जानकंर उध्तेका 
अनुभव जीब .करे तत्र वह परद्रव्यों के . भावरूप परिणमित नहीं होता; 
उसछे कमंबन्ध नहीं होता ओर संसार से निश्वत्तिं होजातो है। इप्लिये 
पर्यायोशिकरूप व्यव्रह्मर॒नग्न को गोण करके अभूताथ . (असत्याथे) कहा है।? 
ओर शुद्धनिश्च्रयनय को सत्याथ, कहकर उसका अन्नलस््रनः दिया:है । £# 

' जड़कर्म के संयोग में युक्ते' हीने 'से क्षणिक्र अवस्था जिंतेने पुरुंधन 
पाप के विकारीमाव होते हैं, तप मैं नदी हूँ, विकारेीमोंत मेरे (स्वमांत्र के)” 
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नहीं हैं, यद् जानकरः अवस्था के भेद का लद्बय गोग ,.करके, चूखेड- 
स्वभाव के त्रल से . स्वमात्र में एकाग्र होकर नित्य, , अखंड, ज्ञायक 
पूर्ण हूँ, इसप्रकार निश्चयरहित अनुभव करना सो पम्यक्दरदन दे) उस्तके 
बल से पर से भिन्नत्व का भम्यास्त निरंतर रहता है, इसलिये परद्वव्य के 
भाषरूप से आत्मा कमी परिणमित नहीं होता-परभावरूप नहीं होता,. 
अज्ञानमाव से पर में क्ृत्व नहीं मानता, इस्ललिये परमाये से कमेरूपी 
झावरण का वन्धन नहीं होता। ऐसा समक लेने पर श्रद्धा-ज्ञान के 
चल से उसके विरोधरूप मिथ्याभाव का "।श होने से उम्र्में कम फिर- 
से नहीं चैंधते ओर क्रमशः संघार का, एवं चारित्र की भस्यिरता. का 
अंत होजाता हैं। ऐसा होने से भेद के आशितनपर्यायारविकरूप व्यवद्दारं-: 
नंय को गौण करके उसे अभूतार्थ कह्दा है। 


. ययथाये वस्तुखरूप की प्राप्ति तथा उसमें यथाथे श्रद्धा ओर ज्ञान का 
अनुभव प्राप्त होने के बाद नयपक्ष के विकल्प का भवलम्बन नहीं 
रहता। धर्थात्‌ श्रद्धा में पूरे हूँ, कृतकृत्य परमात्मा हूँ-ऐसा वर्तमान में 
ही पूरता का नित्मन्‍्देह्ठ विश्वास होने से स्वरूप के निरय सम्बन्धी, 
शोक्रा नहीं रहती और चारित्र में पूण होने के बाद केव्रलज्ञान में सूदम . 
राग या विक्रप का अवलम्बन नहीं होता। 


परनिमित्त के भेद से रहित, शुमाशुम विक्ल्परहित अखण्ड ज्ञायकी- 
स्वभाव की ग्रंतीति होने के बाद श्रद्धा सम्बेधी रागरूप व्यवहार का 
भार छूट जाता है, ओर त्रिकाल ज्ञानस्वभाव के स्वामिल्र के द्वारा शुभ 
या; अशुभ राग़रूप किप्ती भी प्रकार की आकुलता . के भाव का स्वा-. 
मित्व; नहीं रहता । कोई आत्मा त्रिकाल में भी पर का कर्ता नहीं है, 
किन्तु अज्ञानभाव. से जो. अपने को राग-द्वेष का कर्ता माना रहा था 
छोट शुभराग को तथा पुण्यादि परवस्तु को सहायक समानता था, सो 
वह्द विपरीतमान्यता सच्चीदृष्टि होने पर छूट. गई इसलिये. उसे पराश्न- 
यरूप- व्यवहार कहकर, स्वाश्रित लक्ष्यसंहित श्रद्धा केः : बल .से गौश 
किया, और फिर' चारित्र के, वल से उसका: अभाव होता दै, . इसलिये 
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अदरूप व्यवहार को -भभूताथे, कहा है; अर्थात्‌ यह कहा है कि वहः 
श्रात्मा के साथ स्थिर रहनेवाला नहीं है। किन्तु इससे यह नहीं समम 
लेना चाहिये कि शुद्धनय सत्याथे है ओर व्यवद्दारनय खरगोश के मींग, 
के प्तमान सर्वथा असत्‌ है। ह 

सम्पूणत्रभाव में परनिमित्त का भेट नहीं है, किन्तु बतंमानं अबरंथा 
में जड़कम का सेयोग और पुण्य-पाप का चिकार तथा: देहादि का 
संयोग व्यवहार से है। किन्तु वह संयोग दे ही नहीं, और अशुद्ध अवस्था 
में मं! नहीं है तथा पर्यायमेद भी नहीं है, ऐसा मानने से तो जोः 
सेसार का सवंधा अवस्तु (श्रमरूप) मानता है ऐसे वेदान्तमत का एकान्त- 
पक्ष आजायेगा और उससे मिथ्याल आजायेगा; इसप्रकार वह शुद्धनय 
का अवलम्बन भी वेदान्तियों की माति मिथ्याइश्िल का कारण होजा- 
येगा| इसलिये सर्व नयों की कथचित्‌ मत्याथता का श्रद्धान करने से ही 
सम्यकूदृष्टि. होसकता है। 

जगत में अनन्त जीव और अनन्त जड़न्यर्माणु हैं । विकारी अब- 
स्था में संयोगमाव, राग-हेप और शग्रज्ञान जिसे है उसके अशुद्धता व्यव- 
हार मे सम्याथे दै। उस पअ्रव॒त्था के भेद को गोण करके अखंडस्वसाव 
में द्रत्यदप्ट से देखने पर कोई आत्मा विकाररूप नहीं है, छाणिक 
अवस्था जितना नहीं है। किन्तु यदि कोई एकान्त शुद्धनय का पक्ष लेकर 
वर्तमान अबत्था को साक्षात्‌ पूर्णा शुद्ध मानले-पूरदशा के प्रगठ न 
होने पर भी उसे ग्रगट मानले शोर अंशुद्ध अवस्था को न माने तो. फ़िर 
राग को दूर करने का पुरुषार्थ करने की बात ही कही रही! इसलिये 
तू दुःख से मुक्त हो'-यह शासत्रकथन ही मिथ्या सिद्ध होगा । इसलिये 
भात्मा निश्चय से शुद्ध है ओर पर्याय से अशुद्ध हे, इसप्रकार दोनों 
अपेक्षाओं से जानकर शुद्धल्लमाव के लक्ष्प से पर्याय की अशुद्धता .को 
दूर करने का पुरुषाध करे तमी. पूरे शुद्धता प्रगठ हो । 

जीव्र में,ः पराअितभाव करने से प्रतिसमय राग-द्वेंएं-माहरूप नवीन 
विकारी अवरपा उत्पन्न होती है, और तरह बिकरारी' भवस्था. ही संप्तार/हैं । 


न्श्य] मसयलार  अवचन ८ दूसरों भाग 


वह विकार . स्वभाव में से नहीं आता; यदि विकार स्वभाव में से भातां 

हू, ता कभी दूर नहीं होपकता। भात्मा का कम या परचलु बंलातू 

राग-द्वेष नहीं कराते। जब स्वयं सलदय को चूककर परतस्तु पर लक्ष्य 

करके उसमें शुभ-अ्रशुभ भाव से ( अच्छा-तुरा मानकर ) रुक जाग्रे तब 

उस भाव का आरोप करके लड़कमे को राग-/द्ेघ का निमित्त कहा. जाता 

है। और यदि रागादिकमाण में युक्त न होकर खलदय से ज्ञान करे तो 

कर्म ज्ञान में निमित्त कहा जाता है। किन्तु इतना निश्चय है कि जब जीब- 

रागड_/ेष करता है तब सन्पुख परवस्तु-नड़कर्म अपने-अपने खतंत्र कारण - 
से उपस्थित होते हैं ओर उनमें युक्त होकर आत्मा स्वयं विक्ारीभाव 

फरता है। परलदुय किये बिना स्लक्ष्य से विकार नहीं हासकता । अखेद* 

श्रद्धा में अवस्थामेद नहीं हैं। किल्तु ज्ञान में पूरी शुद्धस्वभाव . भौर' 

वर्ततान श्रपूर्ण अत्रस्था दोनों को बराबर जानना चाहिये [ 

पिपरीत पुरुषार्थ के कारण जीब विकरारी प्रव॑स्था निज में ही 

होती है ओर पृ्ण शुद्धख्वमाव के लक्ष्य से-पुरुषाथ से बह दूर की - 
पासकती है । 


9 


हैक 


कोई कहता है कि-जागृत अचस्था में कुछ आर हा दिखाई 
तथा सप्तावस्था में कुछ अलग ही दिखाई देता है, इसलिये जो' 
सप्रावस्था में दिखाई देता दे वह भ्रसत्‌ है अर्थत्‌ उसे मानने की: 
प्रावश्यक्ता नहीं है। किन्तु जो है! उसे जानना तो होगा ही न 
अप्तु , भझसत्‌. के रूप में भी है, ऐमा तो जानना ही पड़ेगा । यद्वि ऐसा 
पाने कि स्त्रप्त कोई वस्तु ही नहीं है ओर उसका सर्वथा भ्रभाव ही है,” 
गे जो वस्तु नहीं है उसका ज्ञान कहँ। से आया?! यदि: स्रप्रदशा को 
थ माने तो स्प्त का ज्ञान करने वाले को .भी नहीं माना जाप्केगो। 
स्वप्त एक अवस्था है ओर वह त्रिकालस्थायी किप्ती बेसु के आधार से. 
छी होती है। इसग्रकार व्यवहारञवस्था सत्याथ: है, उसकों ज्ञान करना: 
सावश्यक है। किन्तु. वह अवस्था नित्य: एकरूप: रहनेवाली' नहीं है; इस 
अयेज्षा से शभूताये है। .. ६ ५४ आप तक अल 
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/. वर्तमान अत्रस्था है, निमित्त है, उसका निषेध नहीं किया, किन्तुं 
अपनी अवस्था: और ब्राह्म निमित जैसे हैं उन्हें वैसा ही जानना छो 
व्यवहार कहा गया है। * 

सर्ेज्ञ के स्थाद्बाद को समककर जिनमत का सेबन करना चाहिये, 
मुल्य-गगोण कथन को सुनकर सर्वथा एक्रान्तपक्ष को नहीं पकड़ना 
चाहिये। जगत में धंम॑ अनेकप्रकार से माना जारहा है, किस्तीको 
एकान्त शुद्धनय का पक्ष दे तो किसी को णकान्त अशुद्धनय का पक्ष है 
उस सम्पूण विरोधी मान्यता को दूर करके इस कथन में टीकाकार 
शाचायेदेव- ने स्थाद्ाद तताया है। पर से मिन्न ओर त्रिकाल पूणे 
शुद्धस्थभाव के निगेय के विना विकार का नाश नहीं होगा, और यदि 
अपने को विकारी भवस्था जितना बन्धवाला ही माने तो किम स्वभाव 
के लक्ष्य से अविकारीपन प्रगठ करेगा ! तात्पय यह है कि-यदि दोनों, 
भपेक्ताओं को माने तो विकारी पर्याय का नाश करके शुद्ध अविकारी- 
स्वभाव को प्रगट कर सकेगा । 

यहूँ। यद्ध जानना चाहिये कि जो यह नय है सो श्रतज्ञान-प्रमाग 
का अश हे; श्रतज्ञान बस्तु का पराक्ष बताता है, इसलिये यह नय भी 
परोाक्ष हं। बताता दै। बिल्कुल स्पष्ट ओर पूण प्रत्यक्ष ज्ञान तो तेरहवें गुण- 
स्थान में होता है। जसी श्रद्धा कव्॒लज्ञाना को दे त्रेसी ही सम्यकूदृष्टि 
को मं है, मात्र अपृर्णान के कारण परोक्ष है, फिर भी अनुभव की अपेक्षा 
से केवली के समान ही अंशतः सक्षात्‌ आनन्द का स्वाद लेता है। 
जैसें-कोई भन्धपुरुष मिश्री खाता हैं तो उसे उप्तका वैसा ही स्वाद 
आता है जमा चन्नुप्मान पुरुष को मिश्री का स्वाद झाता है; अन्तर 
इतना ही दे कि पअन्धपुरुष मिश्री को प्रत्यक्ष देख नहीं सकता । 
इसीप्रकार प्रम्यक्ज्ञानी और पूर्गज्ञानी को आत्मा का भलुभव होता हैं, 
किन्तु निम्नदशा में, प्तम्पऋज्ञानी -को प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं होता । 

शुद्धद्रव्यायिकनंप का: विषुयमूत, वद्धस्पृण्ट झादि पंच भार्वों से रहित 
आंत्मा चेतन्यशक्तिमान्र हैं-। ब्रद्द शक्ति झात्मा में परोक्षरूप रे 
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विंधमान ही है। संम्पूण आत्मा का अनुभव वर्तमान में - प्रंगठः निमल 
मंति-श्रतज्ञान में प्रत्यक्ष नहीं है तथापि उंपके यंथथाथ प्रमाणरूप शुद्धंन्व 
के द्वारा अनुमान करके यह ठीक निशयरूप से माना जासकतां है कि- 
सम्पूर्ण स्वमाव चैतन्यशक्ति से पूर्ण है ओर उप्त्में भप्रगट पूरो-ज्ञान- 
शक्ति है ; 
तमान परोक्षज्ञान की व्यक्त-प्रगट दशा कमे के: संग्रोग से म्तिं 
श्रुतादि ज्ञानरूप दै वह कर्यचित्‌ अनुभवगोचर होने से प्रत्यक्षरूंप मां! 
कहलाती है। मति-श्रुत के निमल होने पर, खलक्षय में एकाम्र होने से 
चतुर्थ गुण्त्थान में भी केवलक्ञानी के समान अशतः साक्षात्‌: अनुभव 
होता है, वहूँ। मात्र अनन्तगुंग का परोक्षदशन होता है, प्रत्यक्ष नहों | 
. जैसे वर्तमान में कोई जीव राग-द्वेष या हषे-विषाद का ख््म संत्रे- 
दन करे और कहे कि हृदय सदा घधक्रता रहता है, कहीं भी चैन 
नहीं पड़ती | उस मतुष्प का धाकुलताभाव इंथ्टेगोचर नहीं होता तथापि: 
धह साक्षात्‌ आकुज्ञता का वेदन काता है। उप्रत्ते विशरीत में निराकुत 
थोनन्दमय शुद्ध हैं, पूणे हूँ, ऐसे निर्णय से युका खमाव के बल पे 
एकाग्र होने पर विकल्प का चुद्धिपृतक लक्ष्य छूठकर अपूर्न शांति का 
अंशतः प्रत्यज्ञ अनुभव करता है। 
आत्मा चेतन्यरूप शान्ति का सागर है। भूजरहित-आकुलञतारहित ॥ 
पूरीस्वथभाव को स्वीकार किया कि वहीं भांशिक्त शांति. का अबुभत होता _ 
ओर अविकारी पूरे प्रतोति के चल से प्रत्यज्ञ अनुमत्र होता है; भो! 
लंसके लिये किप्ती दूधरे से पूछने की नहीं जाना पड़तां। जैत्ते क्रिप्तीने 
दस-पीच लाख रुपये कमाये हों तो उसे गाव में ढोल पिठाने कौ 
थावश्यक्ता नहीं होती अयत्रा कित्ती से कह-छुनकर स्वीकार कराने को' 
प्रयेत्त नहीं करना पड़ता। इसीप्रक्वार मिश्री की एक डली का प्रत्यक्ष स्वाद. | 
लेने के बाद यह विश्वासपूर्वक प्रतीति होजाती है कि परोक्ष हजारों मंत्र 
मिंश्री ऐसी ही है; इसीग्रकार झांशिक निराकुल अनुपम शॉति में अनन्त 
पुरुंषाथे का बल भीतर से प्ांता है, स्वये इंड्टि में ब्रिलोकीनोथ-परमती 
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वर्तमान में होजाता -है, इसके लिये किसी से पूछने को नहीं जाना पड़ता- 
यह ऐसा नगदघधर्म है । 


सम्पूणक्ञान-केवलज्ञान छम्नस्थ को प्रत्यक्ष नहीं होता, तथापि यह 
शुद्धनय शञआात्मा के केवलज्ञानरूप को परोक्ष बतलाता है। निम्नद्शा में 
सम्पूणा आत्मा साक्षात्‌ प्रत्यज्ञ लक्ष्य में न भाये तथापि झपने को पर से 
मिन्नरूप से स्वभावरूप लक्षण से निश्चय करनेबाला अशतः प्रत्यक्ष 
निर्मलज्ञान है, वहं सम्पूणे। अंग्रगट निमेलज्ञान की आत्मा में प्रतीति करता 
है। वह पूर्ण को साक्षात्‌ न जाने किन्तु स्वानुभव के वेदन वर्तमान 
शपूगाज्ञान में अशतः. प्रत्यक्ष होता है। 


जन्नतक यह जीब शुद्धनय के द्वारा पूण ज्ञानधन, पर से भिन्न 
झात्मा को न जाने तबतंक रागरूप विकस्प से छूटकर निर्विकल्प पवित्र 
भात्मा के पूर्ण॑रूप का ज्ञान-श्रद्गान नहीं होता, इसलिये श्रीगुरु ने इस 
शुद्धनय को प्रगठ करके उपदेश दिया है। 


- साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान से प्राप्त उपदेश गुरुपरंपरा से चला आया 
है, उसे संतपुरुषों ने अनुभव में. उतारकर, जिप्नसे जन्म-मरण दूर होता 
है. ऐसी शुद्धदृष्टि से. अज्ञानहूपी अवकार को मिठाने का, उपाय शुद्धनय 
है यह जानकर, संस्तारी जीव के भावमरणों को दूर करने के लिये 
अकषाय करुणा करके, शुद्धनय को दी मुझ्य करके भत्येत बलपूवक 
उसका प्रगठ उपदेश दिया है। झात्मा जड़कर्म के बन्धन से रहित, 
पंर में कार्य-ऋरण से रहित पूर्णज्ञानवन स्वभाव है, उस्ते यधाथ जानकर 
उंसका श्रद्धान करना चाहिये, पर्यायबुद्धि नहीं रहना चाहिये, अर्थात्‌ 
वर्तमान संग्ोगी अवस्था को अपना ख्ररूप नहीं मानना चाहिये । पर 
में कवृत्न की मिथ्यातुद्धि के फलस्वरूप भनादिकाल से परि्रमण कर 
रहा है। इसलिये उप्त भूल का त्याग करके-मैं बतमान अवस्था जितना 
ही नहीं हूँ किल्त॒ विंकारी अब॒स्था का नाशक हूं; इत्प्रकार शुद्धनय के' 
द्वारा पूर्ण' - केवलज्ञानस्वभावी आात्मा का स्वीकार करना सो सच्ची- 
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द्वा का विषय है । पूशास्वरूप शुद्ध आत्मा के यथार्थ निरगेय के बिना स्तच्ची- 
श्रद्धा नहीं होसकती और स्वरूप की सच्ची श्रद्धा के विना यवाथ चारित्र 
ओर केच्लज्ञान नहीं होसकता । 


यहाँ। कोई यह पूछ सकता है कि-ऐत्ा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई 
देता नहीं है, इसलिये विना देखे ही श्रद्धान करना मिथ्याश्रद्धान है ! 


भ्राचार्यदेत्र प्रश्नक्ार का समाधान करते हुए कहते हैं कि-कोई भी 
व्यक्ति जिज्ञाप्तामाव से समझने के लिये प्रश्न पूछे भोर सत्य को छुनने 
के लिये उत्सुक द्वो तो उसे भी पर से मिन्‍न आत्मा की वात भली- 
औति समझ में आजाती है। पद्मननंदि आचार्य कहते हैं कि-जिम्त जीव्र ने 
प्रसन्‍नचित्त से चैतन्यत्वरूप आत्मा की बात को छुना है वह भव्यपुरुष 
भावी मुक्ति का माजन अवश्य होता है। अतरंग से सत्‌ का आदर 
करनेवाला पात्रज्ीय. अल्पक्राल में केवलब्नान ओर मोक्ष प्राप्त करने के | 
लिये अब्रश्यमेव पात्र है। प्त्‌ की स्वीकृति के बाद समझने के लिये 
आशंका हो, बारम्बार छुने और सममत में न आये तो पूछे, उसमें अकु- 
लाहटठ या आलस्य न लाये तो वह अवश्य पमम में आजाता है। 


'. जिज्ञासु की ओर से सममने के लिये ऐसा प्रश्न उपस्थित किया 
गंया है कि-शुद्ध ओर मुक्त आत्मा प्रत्यक्ष दिखाई नहीं देता तो हम 
डसे विना देखे-जाने, यों ही कैसे मानलें! 


उत्तरः--मान्र देखे हुए का ही श्रद्धान करना, सो तो नास्तिक 
मत है। जैसे-अपने पिता की सातवीं पीढ़ी को प्रत्यक्ष नहीं देखा है 
फिर भी अनुमान से सिद्ध होता है कि सातवीं पीढ़ी अवश्य थी, उसमें 
कोई शक्रा नहीं होती। जबकि तो मेरे पिता के पिता और 
उनके पिता की परम्परा अततक अवश्य होगी। इसीप्रकार समुद्र का 
दूसरा किनारा. दिखाई नहीं, देता. फिर भी वह निःशंक माना जाता है। 
पेट .की आते दिखाई: नहीं देती फिर भी उसे मानता है। खाये हुए 
अन्न की विष्टा बनती दिखाई नहीं देती फिर भी उसे मानता है, कुनेन 
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की गोलियों से बुखार मित्र गया यह दिखाई नहीं देता फिर भी .उसे 
मानता है-इृमप्रकार अरूपीमात्र का अनुभव प्रतिस्मय होरहा है। 

बतेमान में पुग्य-पाप नहीं किया फिर भी धन इत्यादि का सेयोग 
प्राप्त होता है, बह वर्तमान चतुराई अथव्रा सथान नहीं किन्तु पूर्वकृत 
पुग्य का फन्न है; रह पुण्य भांखों से दिखाई नहीं देता फिर भी 
बाह्य में सेयाग देखकर उप्र पुण्य की मिठाप्र का साज्षात्‌ .वेदन करता 
हं। उमपमय वह ऐसा विचार कमी नहीं करता कि उम्र अरूपी 
पुण्यभाव को प्रत्यक्ष देखूँ तो ही मारने तथा उपरोक्त प्तमी बातों को 
प्रत्यक्ष देखू तो ही ममूँगा। 

यह किसने ज्ञात किया कि नीयू ख़ट्टा है? क्या जीम ने ज्ञात 
किया है? जीभ तो जड़ है उसने नहीं जाना, किन्तु उसी स्थान पर 
जीभ से भिन्न झअखपी ज्ञान विद्यमान दे जिसने उसे माना है। यदि 
जीभ इत्यादि इन्द्रियों से ज्ञान होता हू तो निर्मात्र-म्त शरीर में ज्ञान 
क्यों नहीं द्वोवा ? सच बात तो यह है कि जाननेवाला (ज्ञाता आत्मा) 
शरीर से “भिन्न रहकर जानता रहता है। 

जनशासन में प्रत्यक्त भ्रौर परोक्ष दोनों ज्ञान प्रमाण माने गये हैं। 
उनमें से पश्रागमप्रमाण परोक्ष है। उमप्तका भेद शुद्दनय हैं। उच्त शुद्ध 
नय की दृष्टि से शुद्धमाद्या का श्रद्धान करना चाहिये, केत्रल व्यवहार- 
प्रयक्ष का ही एकान्त नहीं करना चाहिये। पहले शाञ्रज्ञान के द्वारा 
जानले, फिर अन्तरंगदृष्टि से अनुम्रानप्रमाण करे कि-में नित्य ज्ञान- 
स्त्रभावी हूँ। जिपका स्वभाव द्वी ज्ञान है वह हीन-अपूर्ग या पराधीन 
कैसे होमकता है? जत्रकि में ज्ञायकत्वमावरी हूँ तो किसे नहीं जानूँगा ! 
इमप्रकार अपने पूर्ण सर्वज्षस्वमाव को परोक्षज्ञान से पूण-निश्चयरूप 
से लक्ष्य में लिया जाप्तकता है । 

यदि पिताजी किप्ती वद्दी में यह लिख गये हों क्किन्‍सो तोला सोना 
अमुझ स्थानपर घरती में गड़ा हुआ है, तो वह सोना प्रत्यक्ष न होते 
हुए भी घपने पिता के विश्वाप्त के आधार पर मान लिया जाता है। इसी- 
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प्रकार त्रिलोकीनाथ प्र्वकज्ञदेव ने प्राक्ञात्‌ ज्ञान से भात्मस्वरूप एवं मोक्ष- 
सागे के खरूप को जिसंप्रकार अनुभव किया है और जिसप्रकार तीथ- 
करे भगवान की दिव्यंध्चनि में अवतरित हुभझा है . उनके ठसे निदोष 
वचने से उनका सम्पूर्ण स्वरूप जान लेने पर यह मलीमैति माना जॉंसे- 
केता है क्रि-अपना परमार्थरूप भी वैसे ही है। 


. वैद्य और डाक्टरों पर रोगी कैसे विश्वात्त कर लेता है? कोई 
वैद्य वीसों औषधियों को एकत्रित करके और उन्हें नीवू के रस में धोट- 
कर राई के दाने बराबर गोलिंतवा वनाकंर बीमार को देता है और 
कहता है कि मेंने इसमें बीसोंप्रकार की दवाइयां डाली हैं, तो रोगी उस 
पर विश्वास कर लेता है। कोई भी रोगी चाहे जिस वैय के पास न 
जाकर प्रामाणिक वद्य को हूँढ़कर उसीका विश्वाप्त करता है। वैध 
कहता है कि यह सहस्नरपुटी भश्नकमरम है, यदि इसे छेहमास तक 
विधिपुरवक सेवन करोगे तो रोग मिठ जायेगा, शोर बह उन लोगों का 
उदाहरण देता है जिनका रोग उप्तकी औषधि से मिठा है । इसप्रकार 
ओषधि की प्रशतता सुनकर जीवेन का लोभी (शरीर का रागी) रोगी उम्रका 
जिश्वांस कर लेता है जो वर्तमान में दिखाई नहीं देता । किन्तु यह 
सांसारिक बात है, वराह्म संयोग की सारी बातें पूथ॑ पुण्याधीन हांती हूं, 
उत्तें किसी का कुछ नहीं चलता, यदि पूर्वपुरंय होता है तभी बच 
संकृता है। किन्तु यहाँ तो त्रिलोकीनाथ साज्ञांत्‌ महावैद्य हैँ जिनकी 
वर्ताई हैहे ओषधि अचूक है। अनादिकालीन रोगियों से संर्वज्ञ महावैध 
कहते हैं कि तुंभ हमारी ही मैति पूरे पवित्र हो, अविनाशी निरोगी हों 
उुम्हारा स्वरूप सेयागाधीन नहीं है, वरतेमान अवस्था जितनी नंहीं है। 
यदि येह सत्र. माने तो अंनादिकाल से पर में कंबैल्ंघुंद्धि के द्वारा 
अपने को भूल जाने का जो भज्ञान नामक मह्ाक्षयरोग लग गया है. बंह 
नष्ट हाज्ञायगा | इसप्रकार चतेमान में पूंणशस्वभ्ाव का विश्वांस करो। 


पर में कर्तुल-भाक्तृत्व से रहित और विकार का नोशके ज्ञानानेंद 
पूलमाँव वतेमान में तुंफर्म है। यदि स्ंभीव में पूणता न हो दो 
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फिर ' बह झांये कह से £ में पर का कुछ कर सकता हूँ, मेरी प्रेरणा 
से देह की क्रिया होती है, पंरद्रव्य मेरी सहायता कंरता है, परद्वव्य से 
मुझे लाभ होता दै; मैं पुण्य-पाप का करता हूँ, और में बन्धंनयुक्ते 
हूँ, इसप्रकार के रोगों को दूर करने के लिये पंहले संवेज्ञकथित निर्दोष- 
स्वभाव का भाश्रय ग्रहण कर । मुक्तदशा होने से पूर्व मुक्तमाव का 
येथाथे निशय होपकता है। पहले से ही स्वभाव को पूर्ण ओर मुक्त 
माने विना उंप्तमें स्थिर होनेरूप चारित्र नहीं होपकेगा । 

. व्यावहारिक विषयों में भी प्रत्यक्ष नहीं दिखता, फिर भी लोग उन्हें 
मान रहे हैं। माता पुत्री को रसोई बनाने की विधि बतलाती है ओर 
पुत्री अपनी माता के कथन पर विश्वाप्त करके उसीप्रकार भझ्राठा, दाल, 
चावल ओर मप्ताला इत्यादि लेकंर अच्छी रसोई बना लेती है। इसीप्र- 
कार सब्वेज्ञ की श्राज्ञा का ज्ञान करके, अन्तरंग में श्रद्धा के लक्ष्य पर 
भार देकर, स््रभाव की रुचि की एकाग्रता होने पर केवलज्ञानरूंपी पाक 
तैयार होजाता है। चैतन्य भगत्रान आंत्मा निर्विकल्प ज्ञानानन्दरूप से 
त्रिकाल श्ुवस्त्रभाव में निश्चल होकर विराजमान है। यदि शुद्धंदृष्टि से 
देखा जाय तो उसम्रमें पुण्य-पाप की बृत्तिरूप छिलके हैं ही नहीं 
किल्तुं पूणत्वभाव को भूलकर, स्वल्द्य से हटकर, पुण्य-पापरूप विकार 
मेरा हैं और में पुण्य-याप का कर्ता हूँ, इत्यादि निमित्तांधीनं दृष्टि से 
बाह्मलक््य करके अंठक जाता है ओोर पर का अर्भिमान कंरता है। उससे 
बिपंरीत, त्रिकाल पूर्ण ज्ञानधन स्वभाव से आत्मा में एकाकारता का निश्चग्र 
करे तो वह अपना स्वभाव होने से स्वयं पूंणेता की निःस॒न्देंह श्रद्धां कर 
सकता है। शुद्धनय को मुख्य करके ओर वत॑मान अवस्था के अशुद्धनय को 
गौण करके चोदहंबीं गाथा का साररूप कलश निम्नेप्रकार कहा हैः-- 

न हि विदवति वद्धरप्रष्टभांवादयोथ्सी 
स्कुटमुपरितरतोप्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम। 
अनुरभवतु तमेव द्योतमान संमंतांत्‌ 
जगंदपंगतंमोदीभृंय सम्यंक्स्वभावम्‌ ॥९१॥ 
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आचार्यदेव सम्बोधन करते हुए कहते हैं कि-द्े जात के सर्व 
जीवों ! इस सम्पकृस्रभात्र का अनुव्रम कहो जिमके द्वारा मिथ्यामान्यता 
का नाश करके यथा श्रद्धासहित स्वभात्र में एक्राग्र हुआ जासके | 
और कहते हैं कि शुभाशुभ अशुद्धता का अनुभत्र न करो; शरीर, मन, 
बाणी की प्रवृत्ति तुम्हारी नहीं है ओर तुम्हारे भात्मा में एकरूप से 
सदा स्थिर रहनेवाली नहीं है। वह विक्रारीमाव तुम्हारे स्वरूप में नहीं 
है इसलिये उससे रहित झपने शुद्धस्वभाव की श्रद्धा करो । जन्म-मरण 
की उपाधि के नाशक झपने यथाथ स्वतंत्र स्वरमाव को नहीं जानेंगे 
तो स्वतंत्र कहँ। से होगे ? उमर स्वतंत्रता को प्रगट करने की बात यहीं 
कही जारही है, वही यथार्थ मुक्ति का मांगे है। 

तू अपने में अच्छानचुरा भाव अथवा अच्छे-चुरे भाव से रहित 
बीतरागता के भतिरिक्त दूसरा कुछ नहीं कर प्कता। जीत्र पर में अप- 
नेपन की मान्यतारूप भाव करता है, किन्तु पर को अपना कमी नहीं 
बना सकता | मात्र वह भ्रज्ञानभाव से मानता है कि-यह मेरे द्वारा 
द्ोता है ओर इसे में करता हूँ। उस्त विपरीत मान्यतारूप भूल को दूर 
करके आत्मा को पर से मिन्न, पुण्य-पाप के विकार से सिन्न स्भावरूप 
देखा जाये तो इस बन्धन ओर संयोगीमात्र को बताने वाले भशुद्ध व्य- 
वहार के भाव स्पष्टतया-प्रगटरूप से नित्य शुद्ध्वईमाव से मिन्नरूप में 
ऊपर ही दिखलाई देने लगते हैं, तथापि वे स्वभाव में प्रतिष्ठा की 
प्राप्त नहीं होते, भर्यात्‌ उन्हें सम्ाव में आधार प्राप्त नहीं होता; इपलिये 
वे शोभा या स्थिरता को प्राप्त नहीं होते । 

जैसे पानी के ऊपर तेल की बूँद तैरती रहती है, . बह - पानी के 
भीतर नहीं जाप्कती, तेल ओर पाना मलग किये जाप्तकते हैं; इसीग्रकार 
भात्मा से बाह्य वर्तमान प्रगट अवस्था में कमे के सम्बन्ध से अज्ञान- 
भात्र से किये जाने वाले राग-देघभाव भीतर के ,शुद्ध ज्ञानवन स्वमाव 
में प्रवेश को ग्राप्त नहीं होते | भात्मा का स्वभाव अविकारी है, उप्तके 
लक्ष्य से कभी भी राग-द्वेष नहीं होता। जब जीव .परलद्य करता हैं 
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तब वर्तमान प्रत्येक्तमय की अबस्था में शुभाशुभ विकार का भाव 
होता है, किन्तु वह स्वभाव में नहीं है। वह परलह्य से होता है इस- 
लिये दूर किया जासकता है, और स्वभाव नित्य रहनेवाला शुत्र है। 

यदि नित्यस्थायी अविकारी म्रुवत्रभाव ओर अज्ञान अबस्था में होने 
वाले छ्णिक मलिन भाव एकमेक होगये हों तो मलिनभाव स््रमाव से 
अलग नहीं होप्तकते ओर स्रभाविक निर्मल गुणों का नाश होजायेगा | 
किन्तु स्वामाविक निमलगुण कभी भी विक्राररूप नहीं होते | गुण न-तो 
दोषरूप हैं और न दोष मुणरूप हैं। 

गुणः--आात्मा में त्रिकाल रहनेवाली शक्ति गुण है। अपनी-अपनी 
सम्पूणशक्ति को लेकर भनन्‍्तगुण हैं; उसमें परनिमित्त का भेद या 
उपचार नहीं है। 

दोष:--बतेमान झत्रत्था में, जब्रतक पराश्रितदृष्टि रखे तबतक 
व्यवहार से एक-एक प्तमय की अवत्वा जितना जो राग-द्वेष-मोहरूपी 
नवीन विकार होता है सो दोष है। स्वमाव में विकार नहीं है। 

जमे सूर्य में अन्चकार है ही नहीं इसलिये सूर्य का कार्य भन्धकार को 
उत्पन्न करना नहीं है, किल्तु सूर्य के स्रभाव के बल से अन्धकार स्वय॑ 
नाश होने योग्य है; इसीप्रकार चतन्य आत्मा के स्वरूप में त्रिकालश्थायी 
झननन्‍्तगुण अपनी पूणे निर्मलशक्ति से भरे हुए हैं, उप्त स्वभावभाष में से 
राग-द्वेप अथवा मोहादिक विकारीमार्यों का उत्पान नहीं होता, किन्तु 
जत्र स्रमाव का लक्ष्य भूलकर, ओर कम के संयोग का निमित्त पाकर 
जीव बाह्य में लक्ष्य करता है और उसप्तें भावों को युक्त करता है तब 
वह अस्थिरता को लेकर राग- विकारी भाव करता है। परपदाथ 
में कुछ लेन-देन करूँ, अथत्रा पर में अच्छे-बुरे की इत्ति जीब करता 
है बह अनादिकाल से परलक््य से समय-समय पर नवीन करता दे तभी 
होती है; स्वलक्ष्य से रागादिक विकल्प नहीं होते, क्योंकि आत्मा के 
स्वभाव में दुःखखूप आकुलता की शुभाशुभ- लगन नहीं होती । स्वभाव 
को पहिचानकर श्रद्धा किये बिना विकल्प नहीं टूठता। 
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चैतन्यज्ञानप्रोवर भात्मा में से निमल श्रद्धा श्र ज्ञान का प्रवाह 
थाता है; वह खलदूय में स्थिर रहे भ्रोर पर में लक्ष्य न जाये तो 
सामान्य एकरूप स्वभाव में ही मिल जाता दे। किन्तु जब तीत्र-मन्द 
भाकुलतारूतव शुभाशुभभाव परलक्ष्य से काता है तव भशुद्धता भाती 
| बह एक-एक समयमात्र की होने से पअव्रिकारी स्वभात्र के लघ्य से 
दूंर की जासकती है। 


त्रिकाल निर्मल शुद्धस्वभाव ओर वर्तमान अबस्था-दोनों को यवायतया 
जानकर, भवस्था की ओर का लक्ष्य गौग करके, शुद्धनय को मुख्य करके, 
उसके द्वारा पूरे शुद्धात्मा की श्रद्धा काना, उमीका लक्ष्य करना भोर 
उसमें एकाग्र अनुभवरूप स्थिर होना सो यही चतन्य ख्रमाव का कततेश्य 
है, उसीमें चैतन्य की शोभा दै। विकार को-पुगवब-पाप के भावों को 
अपना मानकर उप्तका कर्ता होने में चेतन्य स्वरूप की शोमा नहों है, 
बह चैतन्य का कक्तेय नहीं है। 

यहँ। देहादि की क्रिया करने की अथवा पर को पहायता वी बात 
तो है ही नहीं, झिन्‍्तु त्रत, तप इत्यादि के शुभभाव भी चेतन्यख्वरूपी 
बीतरागी खमाव में विरोधरूप हैं, विन्न करने वाले हैं। नित्य ऐसा ही 
होने से ज्ञानीनन उत्त शुभभाव का भी आदर नहीं करते | वे भाव 
अपने एकरूप स्वभाव में नहीं हैं इसलिये बाह्य में लक्ष्य जाता है, स्वयं 
नित्य एकरूप ज्ञानभात्र से भस्ति है, उप्तमें ज्गिकर पुण्य-पाप के भावों की 
लास्ति होने से उन भावों को निश्चय से अभूतार्थ मानना चाहिये। 

वर्तमान में प्रत्येक भात्मा का ऐसा परमार्यत्वरूप है, बिल्तु लोगों 
को बाह्य लक्ष्य छोड़ना भच्छा नहीं ल्ञाता। स्वाध्ित पृणेखरूप की 
प्रतीति नहीं है इसलिये पराश्रय से छुब मानते हैं, किन्तु पराश्रय तो 
वास्तत्र में दुःखरूप ही. है। चाहे जिल उपदेशक के उपदेश का 
निममित्त पाकर वैसी तत्परता बाले या उनके कथनानुप्तार आखे बन्द 
कर्के कूद पड़ने वाले बहुत से लोग हैं। इस जगत में अ्रन्धश्रंद्धा को 
लेकर खतंत्रतापूवेक्र भेड़ियाघतान चल रहा है। अपनी चिन्ता किये 
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“बिना: खतंत्रं .सुखंस्वरूप -वस्तुस्वभाव नहीं. समका- जासकता; - स्रथार्थ 
स्वरूप को. सुनने का योग मिलना भी- कठिन- है-। कोई किसी को समझ 
शक्ति नहीं  देसकता और ख्ये संवेज्ञ के न्यायानुसांर संतंत्र, को प्ममे 
्रिना अशंमात्र धमें या घम का मार्ग नहीं है। पश्ात्माका धर्म भनन्‍्त- 
रंग में. ही है। वाह्मक्रिया में, किसी वेश में, अथवा तिलक-छाप में 
झथवा .किंसी सम्प्रदाय के पक्ष में आत्मा:.का धर्म नहीं है, आत्मा का 
धर्म आत्मा में ओर झोत्मां से ही .है।, व्यवहार ओर निश्चय दोनों 
आत्मा में हैं। आत्मा का व्यवहार भी बाहर नहीं है। इसप्रकार आत्मा 
स्वतंत्र, परिपूण है, तथापि यदि कोई बाहर से आत्मा का घमे मानता 
है तो भी वह ख्तंत्र है। 

-  पंचमकाल क़े जीव समझ सकें इसलिये आचार्यदेव ने घम का स्वरूप 
कुछ. प्रकारान्तर से अथवा हलक़ा करके नहीं कह .दिया है, किन्तु अनन्त 
सर्वज्ञों -. के द्वारा कथित एक ही .मार्ग बताया- है | लोगों की स्तमक में न 
झाये इसलिये सत्य को कुछ बदल दिया, जाये ऐसा- क़मी नहीं होपकता; 
सत्य का ग्रकार त्रिकाल में एक द्वी. होता है। . : ह 

गादिक-बाह्ममाव स्वरूप में प्रतिष्ठा को. प्राप्त नहीं - होते, इसके 

दो अथे हैं;-- ह 

- (१) श्रविक्रारी शुतत्रभाव में वे. आधार को प्राप्तनडीं करते, क्योंकि ' 
स्वभाव में गुण' ही है और गुण में राग-द्ेघहूप -दोष कभी भी नहीं, है । 

(२) रागादिकभाव स्वरूप में शोमा को: प्राप्त. नहीं .होते क्योंकि 

चाहे जैत्ा शुभराग हो किन्तु .वह बींतरागी .स्ंरभाव का “विरोधीमाव. है ।- 
जो वीतराग , हुएं हैं वे सब्र शुर्भ या अशुभ दोनोंप्रकार के भावों को 'नाशः 
करने. के बाद. ही हुए हैं ॥ कोई भी राग्र को ,रेंखकर. बीतराग नहीं 
होम्रकता.।. में राग का नाशक हूँ, राग. मेरा स््रमाव *लहीं है, ऐसी 
'गुण की प्रंवीति के बल से. शुद्ध सम्यछदीन-ज्ञान, और आंशिक शुद्ध : 
चांरित्र प्रगट: होता है। श्रद्धा में राग का नांश होने :के -बाद “क्रमशः 
राग को दूर करके पूर्ण बीतराग द्वोता है। के 


+ यह. 
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क्रोघांदिकभाव छोणिक प्रवस्थामात्र तक ही होने से वे: एकप्ताण्‌ 

में दूर होजाने योग्य हैं-दूर किये जासकते हैं । पहले सच्चीश्रद्धा के 
बेल से उन भावों को गौण करके-दृष्टि में नाश करके, पश्चात्‌ स्वभाव 
में एक्राग्रतारूप चारित्र के वल से उनका सम्पूर्ण नाश करता है। ऐसा 
ब्रिकालनियम होने से पिकार के नाशक शुद्ध भविकारी त्रिकालस्थायी 
अझखण्ड ज्ञानधनस्वभाव में उन क्रोधादि भावों को आधार नहीं मिलता 
थे क्रोधादिभाव स्वभाव में नहीं हैं, इसलिये वे स्वभाव में शोभा 
नहीं पाते | 
त्रिंकाल ज्ञायकस्वभाव में विकार की नारिति होने से राग-द्वेंष के 
किल्हीं भावों को स्रमाव में स्थान नहीं मिलता ओर उप्त विकार के 
आधार से भात्मा का कोई गुण प्रगट नहीं होता। ऐसी पग्रतीति के 
बिना अ्रत, पूजा, भक्ति इत्यादि के चाहे जैसे शुभभाव करे तो भी ठत्त 
राग से बीतरागी खवमाव को कोई लाम या पह्यायता नहीं मिलती। 
भीतर गुण भरे हुए हैं, उनकी एकाकार श्रद्धा से गुण में से हो गण 
ग्रगट होते हैं-ऐसा त्रिकालनियम है। .. ; 
' प्रानी को ठप्णता का आधार नहीं है। यदि ऐसा होता तो 
उप्णता का अभाव होनेपर पानी का शीतलस्वमात्र नष्ट होजाना 


' बहिये, किन्तु ऐसा त्रिकाल में भी नहीं होता | पानी- भपने शीतल- 
, स्वभाव के भाधारं से है, उष्णता के आधोर से नहीं है । इसीप्रकार .पूर्ण' 


ज्ञानानन्द प्ात्मस्वसाव नित्य अविकारी है, वह दाणिक राग-द्वेष का आधार 
नहीं रखता, ओर क्षरिक विकार को आत्मा का भाधार नहीं है। यदि: 
परस्पर (विकार: को झविकार का भौर अविकारी स्वमाव को विकार का): 
आधारभाव माने तो विकार ओर भात्मा एक ही. होजायें भौर विकार: :. 
का नाश होनेपर झात्मा का और उसके :.भनन्‍्त शुरों का . नाश होजा- 
येगा, ऐसा मानना पड़ेगा.। व्रिकार स्वभाव में नहीं है इसलिये विकारी 
भाव दूर होने योग्य है, और आत्मा का स्वमाव त्रिकाल अवरूप के 
रहनेवाला है । ४५ /.70 अजीट मी 
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पुण्य-पाप की चृत्ति अन्तरंग मुवस्वभाव से बाहर, दौड़ती है| इसलिये 
यह दछाणिक-उत्पन्नध्यंसी है। स्वभाव के भाव से-नित्य भस्तिस्वभाव की 
प्रतीति से वे पुण्य-याप के विकारीभाव दूर होपकते हैं, इसलिये: पहले 
श्रद्धा में शुद्धस्वभाव की निःसन्देहता करनी चाहिये, और ऐसा निश्चय 
करना चाहिये कि में पूरणेस्वमावी नित्य अविकारी हूँ। 


ज्ञानस्यभाव नित्य एकरूप है; वह बतेमान ” अवस्थामात्र तक नहीं 
है। जैसे सोने की अगूठी के रूप में बांह्म आकृति - है, वह सोने के 
स्वभाव में प्रविष्ट नहीं होगईं है| थदि पोना स्वभाव से ह्वी उस पँगूठी 
के रूप में होगया हो तो फिर वहसोना कमी भी दूँप्े आकार में 
नहीं बदल सकेगा, भर्थात्‌ उप्तसे' फिर कोई दूसरा भाभूषंण नहीं वन 
प्केगा, किन्तु ऐसा नहीं होता । -इंसीप्रकार भात्मा पर्यायमेद जितना ही 
नहीं है, प्तेसार भर मोक्त दोनों भपूर्ण और' पूर्ण अवस्था के भेद 
हैं, श्रात्म ठउप्त “मेदरूप-खण्डरूप नहीं हं।|गया. है। जबतक पर्याय- 
भेद पर लक्ष्य रहता है तवतक विकल्प नहीं टूटते। पहले भखगंइ 
भोर खण्ड दोनों का ज्ञान करके अखगण्ड श्रुवत्वभाव को -श्रद्वा के 
लक्ष्य में रखे और पर्याय का भेदरूप लक्ष्य गौण करे तो स्रभाव के 
बल से क्रमशः विकल्प टूठकर शुद्द श्रद्धा-ज्ञानं प्रगण होता है, भोर 
क्रमशः स्थिरतारूप चारित्र बढ़ता है तथा राग का नाश होकर पूरा 
केवलज्ञान ग्रगट होता है. इसलिये स्वाश्रित शुद्ध निश्चयनय पढले से 
ही झादरणीय है। 

कोई कह्दे- कि पहले व्यवहार करते-करते निश्चय प्रगठ द्वोता है, 
ओर तेरहवें गुणस्थान में शुद्ध निश्चय होता है, तो ऐसा कहनेवाला 
व्यवहार भौर निश्चय को न जानकर ऐस्ती बात करता है। यदि चौथे 
गुण्स्थान में श्रद्धा से पूर्ण भौर भ्रांशिक यथार्थ चारित्र न हो तो पूर्ण 
कहा से होगा ? नाप्ति में से अस्ति कहाँ से आयेगी? पहले से ही 
निश्चयश्रद्धा के बिना यथार्थ धमें अंशमात्र भी. किसी को, कभी,, किस्ती 
भी प्रकार से प्रग० नहीं होतकता । है 


जी 
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: -« और फिर ज्ञान में बिंकारं है.ही नहीं।- युव्ांवस्था में.' भनेक़प्रकार 


के तीत्र पाप के किये हों, और उनका ज्ञान (स्मरग). वृद्धावस्था .में 


करे तो तब रागद्वेष के तूफान के. वैसे भाव उसप्तमय ज्ञान के साथ 
.नहीं उठते । विकार की नई वासना की बृद्धि विपरीत पुरुषार्थ के कारगा 


होती है, ज्ञान के कारण से नहीं । युवावत्था में अमिमान में चूर्‌ 
होकर जो अनेक कालेकृत्य किये थे, कपठ, चोरी, दुराचार और हत्या 
इत्यादि महा दुष्कृत्य किये थे; इसग्रकार विकारभाव का ज्ञान करना 
सो दोष नहीं है,. इससे विचारबान को तो वैराग्य उत्पन्न होता है,। 
बालक, युवक या वृद्ध-यह सब शरीर की अवस्थाएँ हैं | उनके साथ 
विकार का कोई प्रम्बन्ध नहीं है । किन्तु यहाँ तो विकार का ज्ञान 


* विकार से मिन्‍न है ओर बालक, युवक आदि शारीरिक अवस्थाओं से 


भी मिन्‍न है, इसलिये पूर्व विकारी अवस्था का ज्ञान करने में वे बिकारी 


- भाव- भ्रथवा उसप्तमय की भत्रत्था ज्ञान के प्ताथ नहीं आती; इससे 


यहः निश्चय हुआ “कि ज्ञानगुण में विकार नहीं होते । 


' नींतिमान भत्ते जीब असत्य, कपठ, चोरी इ्व्यादि का आदर नहीं 
करते । यदि श्पने बड़े-बृढ़े या कुगुरु इत्यादि कोई अनीति करने को 
कहें तो निर्मयतापूर्वक इन्कार करते हैं ओर इढ़तापूवक कह्द देते हैं कि 
हमने अपना पुंण्य कहीं बेच नहीं खाया है, अर्थात्‌ यदि हमारा पुण्यो- 
दय' होगा तो रुपये-पैसे का संयोग अवश्य मिलेगा, किन्तु हम ठसे 
प्राप्त करने के लिये अनीति नहीं करेंगे । व्यापार-रोजगार चाहे जैसा 
चले. किन्तु उप्तमें. कपट या किप्तीप्रकार की अनीति नहीं करते । इस- 
अकोर लोकिक॑ सज्जनपुरुष भी दुष्टभाव का ' आदर नहीं करते, “वे 
'उसमें भेपनी शोभा नहीं मानते; किन्तु नीति, सत्य, ब्रह्मचर्य इत्यादि में 
अंपनी शोभा मानते हैं । इसीग्रकार क्षणिक ः विंकारी माव वाह्यलक्ष्य 
करने पर होते हैं, वे स्वभावविरोधी वलेंक होने ,से . चैतन्यस्वभाव -में 
शोमा या. आदर को प्राप्त नहीं होते :। . उनकी, स्थिति उत्पन्नध्व॑स्रीरूप- 
से एकसमयमात्र की होती है । : पहले. ्ाश्रित : स्वभाव में. उनका - 
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लक्“ंय गौण काके, उनका स्वांमित-केत् छोड़कर, विश्वार को' पर मानकर 
उनका- चारित्र के बल से नाश करता है, अर्थात्‌ ख्रमाव में उनकी 
नास्ति ही है | वह दूर होने योग्य हैं इपतलिये वर्तमान में भी. मेरे 
नहीं हैं, यदि वह मेरे हों तो मुझसे अलग नहीं ,होसकते । त्रिकाल 
'में भी विकार मेरा नहीं है, ऐप्ता न मानकर जबतकं विकार को अपना 
मानता है ओर अपने को विकाररूप मानता है तबतक अनन्तसंसार 
में परिश्रमण करता है। चैतन्यस्वरूप की अवस्था में पुरुषाथ की 
निरवेलता के कारण ज्ञानी के भी पुण्य-पाप के छ्णिक चिकार होते 
हैं, किन्तु ख्माव की श्रद्धा की प्रवलता में उनका निपेष है । शुद्ध- 
दृष्टि स देखनेपर चतन्यमूर्ति सदा झखण्ड ज्ञांनानंदधनरूंप है । अशुद्ध 
दृष्टि से वतमान प्रत्येक्मय की अवस्था को लेकर विकार और 
विपरीतमान्यता झननन्‍्तकाल से करता चला आरहा है, फिर भी 
' यदि त्रिकाल ख्तंत्र स्वभाव को पहिचानकर ' यथाथेद्वप्टि करे तो धाण- 
भर में वह भूल दूर होजाती है, ओर व्तमान पुरुषार्थ 'की निवलता 
के कारण जो राग शेष रह गया है वह ऊंपरी-बाह्ममाव के निमित्ता- 
घीन है, स्वभावाधीन नहीं है, इसलिये वह दूर होसकर्ता हैं | ( वाह्म- 
निमित्त राग-द्ेंघ नहीं कराता किल्तु वह स्ये, उपरोक्त: लक्ष्य से जब राग 
या द्वेष करता है तत्र, निमित्त कहलाता है )।: है । 


आचार्यदेव कहते हैं कि पुण्य-पाप के वन्धनरूप भाव का कततेब्य 
छोड़ो । यह तुम्हारा स््रभाव नहीं है, ऐसी प्रथम श्रद्धा: करके. सम्पूरो 
संप्तार का, त्रिकाल के कमब्रन्धन का ओर विकार का त्याग करो द्रव्य- 
स्वभाव तो नित्य शुद्ध ही है, सदा एकरूप. रहनेवाला है, ' अखंड 
है, ओर क्षणिक्र अवस्थामात्र की पुण्य-पाप की भावना अनेकप्रकार 
से भदरूप है, इसलिये वह शरणभूत न होने से उप्त खडरूप अशुद्ध 
अवस्था का आश्रय छोड़कर नित्य -मुबस्वंभाव का आश्रय करो, तो तुम 
“खय्य ही भगवान, आत्मा शाश्वत्‌ शरण हो;। तुम्हें किसी अन्य की शरण 
की आवश्यक्ता.नहीं,है.। . , _,. ॥ ... ६, ;४ 
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नित्य एकरूप रहनेवाला अबिनाशी पाता पूर्ण ज्ञानानंदरूप 
बीतरागस्वभावी है। देहादिक संयोग ओर पुण्य-पाप की भावना नाश- 
वान है । नाशत्रान वस्तु अविनाशो स्वभाव में कया कर सकती है 
वर्तमान अपूर्ण दशा में भी वह सहायक नहीं है, क्योंकि प्रत्येका्तमय 
की विकार भौर देह की अवस्था तुझसे मित्ररूप है, ओर तेरे ज्ञानादि 
“गुण की झवस्था ठप्तसे मिन्‍्नरूप है। कोई परवस्तु या परभाव तेरे 
स्वभाव में नहीं है; जो तुममें नहीं है वह तेरे लिये सहायक कैसे 
होम्कता है £ 


व्यवहार से रागद्रेष चेतन्यस्थभाव को हानिकारक है, किन्तु वह 
त्रिकाल श्रुवस्नभाव का नाश करनेवाला या गुण की शक्ति को कम 
कर देनेवाला नहीं है, क्योंकि गुण नित्य है उसमें राग-द्वेष की नात्ति 
है | क्षणिक अत्रस्था में होनेवाला राग-द्वेष नित्य, पूर्ण, गुणरूप स्वभाव 
में नहीं है । मैं नित्य अखण्डस्वरभावी राग का नाशक शुवरूप से 
हैं, ऐसी प्रतीति का वल रखनेवाला अल्पकाल में ही राग-दवेंष का नाश 
करके पूण पवित्र ब्रीतराग होजाता है। 


यह पूर्व बातें हैं । इनका पुनः पुनः छुनना भी दुलंभ है । 
पहले पत्‌ का आदर करके उसे स्वीकार करने की बात है, उसे प्ेतरंग 
से स्वीकार करने में भी झनन्त अनुकूल पुरुषार्थ है। जगत की प्रमक में 
झाये या न आये किन्तु इसे समकने पर ही संघ्तार से छुटकारा हो- 
सकता है| यहाँ नग्नसत्य को डंके की चोट घोषित किया है | 
स्वभाव में रहकर मात्र पुरुषाथ क्री यह बात है |. 


मुक्ति का सर्वप्रथम उपायभूत जो सम्यकदशन है उसीकी यह 
सत्र रीति कही जारही है। यह ऐसी वात है कि ग्रृहस्थदशा में 
भी दोसकती है । ओर की तो बात ही क्या, पशु भौर आठवर्ष की 
बालिका के शरीर में त्थित आत्मा के भी ऐसा अपूर्व धमं होसकता 
है । झनंत जीव झाठ्यण कौ आयु में केत्लज्ञान प्राप्त : करके मोक्ष 
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गये हैं, जो होत्कता है वही जन्म-मरण के प्नादिकालीन दुःखों से 
छूटने का उपाय कहा जारदा है | 

प्रथम श्रद्धा करनेपर मोक्ष का हु प्रगट होजाता है | संप्तार 
में जो जिसे बहुमूल्य मानता है उसकी बात छुनते ही कैसा उछल 
पड़ता है ! यदि दो महीने में इसप्रकार घंघा करूँ तो दोलाख का 
लाभ हो, ऐसे भाव करके ६॒र्ष मानता है; धन, देह, पुत्रादि की प्रशंसा 
सुनकर उसमें उत्साहित होकर मिठास मानता है और उन सब संयोगों 
को बनाये रखना चाहता है; किन्तु स्वये नित्यस्थायी है यह भूलकर 
पर को नित्यस्थायी बनाये रखना चाहता है । जिसमें रुचि है उत्तकी 
प्रशंता सुन-छुनकर उक्तताहट मालूम नहीं होती, 'वारम्बार उसका परि- 
चय करना चाहता है, और उत्तकी प्रश॑ता छुनना चाहतां है; इसीप्रकार 
भगवान भात्मा के स्वभाव का धपूर्तरीति से मूल्य अक्न करे तो उसे 
प्मकने के लिये उप्तका बारम्वार श्रत्रण-मनन करने में उकताहट मालृम 
नहीं होगी, और उसे पमकने के वाद भी उम्तकी रुचि कम नहीं होगी। 


मेरा स्वमात्रत्रिकाल पूरीशुद्ध है, प्णिक विकार की उपाधि 
अ्रथत्रा किसी परचत्तु का संयोग मेरा खरूप नहीं है, ऐसे पर से 
मित्र स्वभाव की श्रद्धा के बल से निरुपाधिक पूर्ण स्वभाव का विवेक 
करेना, और पर से यथार्थतया भिन्न मानना ही'ः प्रथम' धमे है, भोर 
यही' मम्यऋददीन है। उस स्वाभाविक धर्म को अगीकार करके 'हे जगत 
के जीव धात्माओो | तुम मोहरहित होकर स्वरूप का अनुभव करो, पर: 
में. सावधानी और पर के प्राश्रय की मान्यता छोड़कर राग से छुछ 
हटकर स्त्रभात्र में स्थिर होशो । इसप्रकार सम्पूर्ण जगत के जीत्रों से 
स्वरूप का भनुभव करने को कहा है । झाचार्यदेव अपनी. दृष्टि से 
समत्त भात्माओं में परमार्थ से प्रभुता-पयूणता को निहारते हैं, और इस-. 
प्रकार घमी को प्रम्रोधित करके कद्ते हैं कि मोहरहित होकर हमारी दी 

सांति तुम भी अनुभव करो; शांत-निराकुल सुख-झानन्दस््रभाव में ही 
रिपर द्वोझो; “यही सबका -मुतप्द है 4. जबतक पर में करेत्व-ममत्व. है. 
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तंबतक ख्तंत्रख्ममाव की श्रद्धा, ज्ञान श्रौर उसका शुद्ध अनुभव नहीं 
होता, इसलिये शुद्ध श्ात्मा का अनुभव करने का उपदेश दिया हे 

अब इसी अर्थ का सूचक ऋलशरूप कात्य वहते हैं, जिममें यह 
कहा गया दे कि ऐमा अनुमत करने पर आस्मदेव प्रगठ अ्तिसाप्तमान 
होता है :-- " 
भूते भांतममृतमेत्र रभसान्निर्भिद्य चंथ॑ सुधी- 
चेद्यंतः किल फोड्प्चद्रों कलयति व्याहत्य माह हठान। 
आत्मात्मानुभंवकगम्बमहिसा व्यक्तोथ्यमास्त श्र 
नित्य कमकलंकर्पफविकलो देवः स्वयं शाखतः ॥ २० ॥ 


च्ज 


यः--जा सुचुद्धि (स्म्यकूदृष्टि, धर्मात्मा) व्यक्ति भूत, भव्रिष्दन प्रो 
वतमान-तीनोंकाल के करमब्रन्ध को ( अपनी यथा श्रद्धा के बल 
मन के अवलम्बन से क्रिचित्‌ अलग होकर) अपने आत्मा से तत्काल-आीत्र ५ 
करके अर्थात्‌ बह मेरा सरूप नहीं दे, में नित्य असेग ज्ञायक हूं, पूर्ण 
निमल हूँ-ऐसी श्रद्धा के स्ाध्रित बल से कर्मादय के निर्मिच से उत्पन्न मिश्यात्व 
(झज्ञन) के अपने बल से ( पुरुषा्थ से) रोककर अगवा नष्ठ करके 
अंतरंग में पर से मिन्न स्वमाव का अम्पास करे तो यह पश्रात्मा भझयने 
अधुभव से ही जिपकी प्रगट महिमा जानने योग्य है ऐवा अनुभवगाचर, 
निरचल, शाश्वत नित्य कमंकलेक-ऋर्दम से रहित एकरूप, शुद्धब्रभावो, एमा 
स्रये ही स्तुति करने योग्य देव अंतरंग में व्रिराजमान है। 


म्ध 4 त्स 


॥7? 2 


पे 
औकलक। 


79 


एकबार उपराक्त कृय्ननानुसार यवाय छख्य का श्रद्धा के ल्त््य मे . 
हकर उप्तम एकराग्र. होकर शुद्धललमाव का पकाकार भाव से. अनुभव करो | 
जप कोई डिविया और उप्रके संग्रेग मे रहनेवाला हीरा एक नहीं $ 
ययप ग्रह लक्ष्य 'म॑ है कि वतेमान हीरा डिविग्ना, के सैबोग में विद्यमान 
है तथापि यदि हीरे पर ही लक्ष्य करके देखा जाय तो चह, अलग ही 
इसीप्रकार. चैतन्य ,ज्ञानमूति आत्मा वर्तमान अवस्था , देहादि के 
संग्रोग में. रहता हुआ भी असंयोगी स्रभाव की दृष्टि से देखने पर अलग 
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ही है। भगवान झ्ात्मा वतेवान शरीर के संयोग से एकत्नेत्र में रह 
रहा है तथापि वद्द देहादिक जड की अबस्था से झलग ही है, भौर 
परमार ते पराश्रत्र के द्वारा द्वोनेबाले विक्रारी भार्वों से भी मिन्न है। 

यद्यपि ऐपा ही है! यथार्थदष्ट से देखने पर प्रात्मा त्रिकाल पर 
से तथा विकारों भाव से भिन्न है, तथापि भ्रत्ानों जीव मिव्याद्ष्टि से 
पर के प्ताथ एकमेक होना मानता है। यहूँ शुद्धनय के द्वारा पर्याय को 
गौग करके हस्ूग स्वभाव को मानने की रीति बताई दै। जो यथार्थ 
गति है उसे यदि काठिन माने तो दूमरे मार्ग से स्वभात्र को नहीं जाना 
जामकेगा। मत्‌ के मार्ग से ही प्रत्‌ स्वभाव प्राता है, पअ्पत्‌ का 
माग साल मानकर यदि ठसीपर चला जायेगा तो सत्‌ प्रधिक दर होता 
जयेगा। जस्ते देहली से सहमदाबाद जाना हो किन्‍्तु वह चहुत दूर 
हद इपलिय यदि कोई मुरादाबाद की तरफ चज्ञ दे तो उससे भ्रहमदाबाद 
और अधिक दूर हीता चला जायेगा, तथा बह कभी भी घहमदात्राद 
को प्राप्त नहीं कर सकेगा । इसीप्रफार यद्यपि भात्मा का अंतरंग मागे 
बिल्कुल पीवा ही है, कित्तु भनम्यास्त के कारण कठिन प्रतीत होता है। 
ग्रनादिकालीन पिसरीतमान्यता के कारण वह मांगे पहले कठिन प्रतीत 
होता है इमलिये बाह्य में मरलमाग को धर्म मानले तो प्रेशमात्र 
भी घत्तान-मिथ्यामिमान दूर नहीं होगा, और वह स्वभाव से दूर 
हैं। दर रहेगा। ४ 

आचार्यदेय ने स्वमात्र वी इढ़ता के द्वारा एकत्मयमात्र में 
मिख्यामान्यता के नाश करने का उपाय बताया है । मिव्यामान्यता 
के द्वारा श्रोर चशुद्धता के माश्रय से एकरकप्ाय की घत्रत्था को 
लेकर भज्ञान पीर घशुद्धता में ही भननन्‍्तकाल व्यतीत हा है, तथापि 
श्रद्ठ भन्नान श्रीर भशुद्धता की स्थिति एकप्तमयमात्र को उत्पन्नध्वेती 
है, इसलिये छागमभर में उसका नाश दोसकतां है। वह घनादि- 
क्रालीन है, इसलिये उप्तके लिये (क्षय के लिये) भ्रधिक समय की भोव- 
इयक्ता हो-ऐसी बात नहीं दे । 
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लौकिक कला-चबुद्धि विकसित हो और घनादि का संयोग मिले यह 
चर्ततमान चतुराई या सयान का फल नहीं है किन्तु पर से मिन्नत्व कौ 
अ्रद्धा करने के लिये और राग-द्वेषरहित स्वभाव का ज्ञान एवं उसमें 
स्थिरता करने के लिये वर्तमान में नव्रीनपुरुषार्थ करना चाहिये । 
अतरंग स्रभाव के पुरुषाथ का सम्बन्ध जड़कर्म के साथ नहीं है, गुगा- 
रूप धर्म को पुण्य जाग्रृत नहीं कर सकता अर्थात्‌ पुण्य से घम का 
पुरुषा्थ जाग्रृत नहीं होता | गुण प्रगठ करने के लिये झअतरंग में पूर्ण 
स्वाधीन ग्रुण की श्रद्धा से युक्त पुरुषार्थ चाहिये। स्वाधीनस््रभाव 
के ज्िये कोई काल, कोई क्षेत्र या किमी भी संयोग की सहायता आवब- 
श्यक नहीं है । 


“न जाने कब गुण प्रगट होगा ? ऐसे विषम पंचमकाल में ऐसा 
धम्म मुझसे नहीं हो सकेगा” यों कहकर पुरुषार्थ को मत रोको । भला 
आत्मल्भाव में काल ओर कम बाधक द्वोसकते हैं ! त्‌ आात्मा है 
या नहीं ) जड़-कम तो भन्ध हैं, ज्ञानरहित हैं, वे तेरा कुछ नहीं 
कर सकते; तथापि अपने पुरुषार्थ की नित्रलता का दोष दूप्रे पर डालना 
अनीति ओर अधम है । 

४ अनुभवप्रकाश ” में कहां है कि “इसकाल में दूमरा सब्र- 
कुछ करना सरल है, मात्र खवरूप को समफना ही कठिन है; ऐसा 
कहनेवाले खरूप की चाह-सावना को मिटानेबाले, पुरुषार्थ के 
मन्द करनेवाले बहिरात्मा, मिथ्यादृष्टि मूढु हैं|” 

पृथकत्व की यथाथे श्रद्धा करके स्थाघीन स्माव की भावना करने 
को तू मैंहगा कहता है, किन्तु तेरे पाप्त ऐसे कोन से बाह्य संयोग हैं 
कि जिससे तू मैँदगा-मैंहगा कह रहा है ? भरत चक्रत्रति के प्रा 
छिधानवैहजार त्ियाँ थीं ओर मोलहहजार देव उनकी सेवा करते थे, 
छहखण्ड का राज्य था; ऐसे सेयोगों के ब्रीच रहते हुए भी वे महान 
घर्मात्मा थे, सम्यकृदृष्टि थे, उनके अतरंग में पृथकत्व की प्रतीति विद्यमान 
यी, ओर तेरे घरपर तो छियानवे हजार नलियाँ मी नहीं हैं, फिर 
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परसंयोग का दोष निकालकर भ्रात्मथम को प्मकना मुश्किल कहकर 
ज्ञान में विन्न डालकर सममने का द्वारा ही बन्द कर देता है, तब उसकी 
समझ में कहे से आस्कता है ? उस्ते संप्तार के प्रति प्रेम है । 


- और फिर कई लोग यह कहकर कि 'अध्यात्मवस्तु का प्मकना कठिन 
"एवं मेँहगा है,” तलज्ञान को समझने की चिंता ही नहीं करते; वे स्वाधीन 
ज्ञानलभाव की हत्या करनेवाले हैं । निठल्ला बैठा हुआ मानत्र सांसा- 
रिंक क्रिया में उत्साह माना करता है; वह निरंतर यह पूछता रहता है 
और जानना चाहता है कि अखबार में क्‍या नवीन समाचार भाये हैं? 
ओर रेडियो पर कौन से नवीनतम समाचार कहे गये हैं १. इसप्रकार 
बारम्वार पूछता रहता है, किन्तु अपने आत्मा के प्रमाचार-आत्मा क्या 
कद्दता है, तथा भयेक्र भावमरण कैप मिठ सकते हैं, यह समझने 
के लिये कमी भी नहीं पूछता। जिसे बाह्य में पर की रुचि है.वह 
परसम्बन्धी राग के लिये समय निक्रालक्र सब कुछ करता है, राग 
की वस्तु को अच्छी रखने का प्रयत्न करता है; परत्रस्तु में राग-द्वेष 
के अतिरिक्त और कुछ नहीं हो सकता। जिमसे जन्म-मरण के झननन्‍्त 
दुःख दूर होकर शाश्वत छुख प्रगट होता है उसकी रुचि नहीं है, 
उसके प्रति आदर नहीं है, उसका परिचय नहीं है; तो भात्मखमातर 
ऐसी कोई मुफ्त की वस्तु नहीं है जो पुरुषार्थ के बिना दी पभपनेझआप 
प्रगट द्वो जाये । 

आचार्यदेत कहते हैं कि आत्मस्वभाव को. शीघ्र समकने के लिये 
त्रवा के द्वारा सत्तस्मागम प्राप्त करके उप्तका अम्यास्त करे, रुचि- 
पूर्वक्क पुरुषार्थ करे तो इसकाल में. भी झात्मलमाव, को समकना 
सुलम है, किन्तु पर को अपना मानकर, प्रुण्यादि सैयोगों को . 
झपना बनाकर रखना चाहता है; किन्तु कमी पुण्यय्ाप किसी के एकऋ- 
प्तमान स्थिर नहीं रह सके हैं, इसलिये वह -एकरान्त अशक्य है, अर्थात्‌ 
आत्मा पर में कुछ भी करने के लिये. कदापि समथे नहीं है, भोर 
स्वमात्र में सबकुछ करने के लिये स्वेकाल में समर्थ है। ..... 
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अज्ञानी यह मानता, है कि- पर मेरे. लिये निर्मित हैं और .मैं 
पर का निमित्तकर्ता होता हूँ, किन्तु परतत्तु तो मांत्र जेब है, उसे ज्ञान में 
जानने का निषेध नहीं दै। श्रद्धा के पश्चात ज्ञान का व्रिषय यथार्- 
तथा स्वपर के विवेक से ज्यों का त्यों निमित्त को जानना है । श्रद्धा में अखंड 
श्रुव सामान्य सभाव लक्ष्य में आने के वाद अवस्थाविशेष की ओर 
ज्ञान कुकता है, वह सम्पक्रप्रकार से हुभा ज्ञान खन्पर प्रकाशक है 
इसलिये वर्तमान अपूर्ण अवस्था को जानने पर संयोगरूप निमित्त की 
उपस्यितिं को भी ज्यों का तथों जानता है, और त्रिकालस्थायी असंयोगी 
अबस्वभाव को भी जानता है। किन्तु ज्ञान निमित्त के आधार पर 
अवलम्बित नहीं है, ओर निमित्त अर्थात्‌ वाह्ममंग्रोग की उपस्थिति का ु 
निषेध ज्ञान नहीं कर सकता | 
सम्यक्रश्रद्धा के विषय में पूर्ण निर्मल पर्याय ओर अयूरो पर्याय के 
भी भेद नहीं हैं। अनादि-अनन्त पूर्णरूप एकाकार वत्तुस्वमात्र श्रद्धा 
के लक्ष्य में लिया कि उसमें पूरा मुवस्थभाव की अस्ति ओर वर्तमान 
अवस्था के किती भी भेद की नास्ति है; श्रद्धा का विषय ते अखंड 
वस्तु है । ; 
- ज्ञान में स्वत्र॒त्तु ओर पर्याय के भेद जानने पर जेयरूप परवस्तु 
भी . जानने का विषय वन जाती है, वह (ज्ञान करना) भी वास्तव में 
स्व-विषय है, क्योंकि पर में जानना नहीं होता और पर से जानना 
नहीं होना, फिर भी फरवस्तु है अवश्य जोकि ज्ञान में परज्षेय होने में 
निमित्त है, इसप्रकार ज्ञानी परवस्तु के अस्तित्र को स््रीकार करते हैं; 
तत्र अज्ञानी विपरीत ही अहण करता है कि परक्षेय से-निमित्त से 
ज्ञान होता है।, ओर इसप्रकार निमित का अपने में अत्तित्व मानता 
है। ज्ञानी निमित को अपने में नास्तिरूप से ज्ञेगरूप जानता है, और 
स्व-यूर का विवेक करता है। 


निमित्त, निमित्तरप से है, अपनेरूप से नहीं है; स्त्रयं निजरूप ह 
से है निमित्तह॒प्त से नहीं है। समत्त लोक परक्षेय में (निमित्त) है, . 
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किन्तु ज्ञान में सहायक्र नहीं है । निमित्त किसी कार्य. में कुछ, नहीं करता, 
मात्र उत्ततो उपस्थिति होती है; -तथापि निमित्ताधीन दृष्टिवाले के. 
अँतरंग में खतंत्र वस्तु समझ में नहीं भाई है, इसलिये वह यह सुनकर. 
कि 'परका कुछ नहीं का प्कता! यदि विरोध न करेगा तो दूसरा कौन 
विरोध करेगा ? अज्ञानी समक्र के दोष से अप्तत्य का स्त्रीकार करके. 
व्य का विरोध करे तो इप्तमें कोई आश्चर्य नहीं है। 

जो सम्पकद्ष्टि त्रिकाल के कमजन्थ को अपने शभात्मा से मिन्न जानकर' 
मिन्न अनुभत्र करके मिथ्यात्त मोह और अज्ञान को अपने पुरुषार्थ से” 
रोकंकर अथत्रा नाश काके अतरंग में पृथक का अभ्यास करता है, वह 
अपने को अपने में ही स्पष्ठतया-असंगरूप देग्वता है; इसलिये यह आत्मा 
झपने झनुमव से ही ज्ञेययोग्य जिम्तकी प्रगट महिमा है-ऐसा व्यक्त 
(अनुभवगोचर) अंतरंग में विराजमान है। उसे शुद्धनय के द्वारा भली- 
भांति जाना जाम्कता है। | 

शुद्धललभाव को पर से भिन्नरूप प्रनुभव करने का अभ्यास पअन्ादि- 
काल से कभी नहीं किया ओर कमी यह नहीं माना कि शुद्धभोंव के ' 
द्वारा भीतर देखने पर में विक्रार का नाशक त्रिकाल ज्ञानरूप असं- , 
योगी हूँ; किन्तु अपने को वर्तमान अशुद्ध- पर्यायकूप तथा होनेवाले 
पुश्यन्याप के भावरूप माना है, क्रिन्तु उप्त पर्यायद्ृष्टि से. कभी भी. 
धर्म का विक्रास नहीं होसकता । पराघधीनमान्यता ओर अशुद्धमात्र 
का नाश करनेवाले अपने स्वभाव -को भूलकर जत्रतक पराधीनता का 
सेवन करता है तब्रतक पराश्रयरूप विपरीत म्रान्यता का द्याग नहीं -कर 
सकता । पूरी निल स्वाधीन स्वरूप क्‍या है इसे पहले भलीमाति जान- 
कर पूर्ण खमाव के आधीन होकर स्वाश्रित अखणड श्रद्धा के लक्ष्य 
से -स्वमात्र पर भार देकर स्थिर हो तो-निज. में ट्िके ता नित्य ज्ञानानंदरूप 
स्वाधीन स्वभाव होनें से स्ररूप की ..निमलता प्रगट होती है अर्थात्‌ 
क्रमशः वर्तमान अत्रत्था: में स्ाक्षात्‌ - नि्मल्नतारूप स्वराधीन शक्ति प्रगढ 


होती है | . 8 ० 
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शुभ और भ्रशुभ दोनों बन्धनभाव हैं | जिस भाव से ब्रन्धन 
होता है उत्त भांव से स्वावीनस्वररूप मोक्ष कदापि नहीं होसकृता, 
इंतना ही नहीं किन्तु स्वाधीन धर्म का मार्ग भी नहीं होप्तकता । 
ऐसा होने से अ्रतादि के शुभ भावों के द्वारा धीरे-चीरे धात्मा के गुग्‌ 
प्रंगट होजायेंगे यह मान्यता मिथ्या है । पहले श्रद्धा में उस्त विकारी 
भाव के अवलम्बन का निषेध करके, श्रतरंग में गुग स्वभाव को पढि- 
ध्वानकर यदि उसमें एकाम्र हो तो उतनी गुण की निर्मलता प्रगट होती 
है। धात्मा के गुण आत्मा के आश्रय से ही प्रगठ द्वोते हैं, पुण्य-पाप 
से झात्मा के गुण कमी भी प्राठ नहीं होते । (यहाँ शुभ भावों के 
करने या न करने का प्रश्न नहीं है । जब्नतक पूर्ण बीतराग नहीं हो- 
जाता तबतक शुभभाव होते हैं, किन्तु उनसे आत्मा को लाभ नहीं है । ) 


आत्मा में पूरे अखणड ज्ञानानंद स्वभाव नित्य भरा हुब्ना है, 
किन्तु वर्तमान अवस्था का प्रवाह भ्रतरोन्मुख न होकर बाह्य लक्ष्य से 
पुश्य-पाप में युक्त होता है, उतना विक्वारी भाव एऋएकप्मय की 
अत्रस्था जितना दिखाई देता है । यदि खलक्य में एक्राग्न रहे तो राग- 
प्वेष नहीं होते । 

पर का ज्ञान करने में राग नहीं है, किन्तु जानने में जितना 
रुकता है, भच्छे-बुरेपन का भाव करता है उतना ही राग-द्रेष होता 
हैं । गुण से कभी भी बन्धन नहीं होता । स्वसाव पुण्य-पाप के विकारी 
भाव का उत्पादक नहीं किन्तु नाशक है, इसलिये पहले स्वाधीन गुण 
दी श्रद्धा पर भार दिया है। ह 

स्वस्नाव में विकल्प का कोई विक्रार नहीं है। गुड़ में मिठास ही भरी 
होती है, किन्तु कभी कहीं ऊपर कड़वा स्वाद होजाता है तो वह पर 
क्षयोगाधीन होता है, उत्तका लक्ष्य गौणथ करके सम्पूण एकरसरूप से 
देखे ते गुड़ मिठास का ही पिंड है । इसीप्रकार आत्मा असंयोगी 
ज्ञानं दशन वीरय' भादि भनन्‍्त गुणों का अखण्ड पिंड है, उसके स्वभाव 
में विकार नहीं है; किन्तु मैं क्तेमान अवस्था जितना हूँ, पर का कर्ता 
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हूं, ऐसी विपरीतदृष्टि से अपने को भूलकर अपने में परमंगरोग का 
थारोप करता है, तव परलदइय से नवीन विकारभाव होता है । स्व- 
लद्दव से उम विक्रारभाव का नाश करके, वर्तमान संयोगाधीन अवस्था 
का लक्ष्य शिथिल करके त्रिकाल अमंग ज्ञायक स्वभाव को देखें तो नित्य 
एकरूप ज्ञानानेदरमपूर्णं खतेत्र भगवान भात्मा स््रये जाग्रत स्वरूप 
है, बह रागादि या देहादिख्प कभी नहीं है । ऐसी शुद्धात्मस्वरूप की 
ग्रतीति वतमानकाल में भी स्वतः शीघ्र होसकनती है । 

पुगयादिक जड़कम मुझे! मद्बुद्धि प्रदान करें, क्रिश्नी के भ्शीर्वाद 
से गुग प्रभट हों, प्रथवा बाह्य क्रिया से या शुमराग से गुण हो- 
इमप्रकार भले द्वी अज्ञान से माने किन्तु बाह्य क्रिया से या किप्ती पर- 
कस्‍तु स प्रतरंगलभाव फे गुग को कोई भी सहायता प्राप्त नहीं होती । 

मिथ्यात्व का प्र्थ है स्वरूप में श्रान्तिझूप व्यामोह। में देह हूँ, 
में रागकरता हैं, इस्रप्रकार जो सखख्प से विपरीत मान्यता है सो उसे 
दर्शानमोाद् कहते हैं। 

मत्‌ के प्रति प्रम रखकर उसका श्रवण, मनन और उसके लिये 
सत्‌ममागम से परिचयपूर्वक भम्याम नहीं किया है, इमलिये भात्मा की 
बात सुनते ही लोगों के मन में यह प्रश्न उत्पन्न होता है क्रि-र्याद 
झात्म; है तो वह दिखाई क्यों नहीं देता ? यदि भीतर इृष्टि डालते हैं - 
सो अन्थकार दिखाई देता है, बाहर देखते हैं तो जड़ की क्रिया. और 
शरीरादिक दिखाई देते हैं, किन्तु में जानता हूँ और में नहीं जानता 
तथा यह प्रन्धक्ार है, यह सत्र निश्चय करमेवाला कोन है? ओर निश्चय - 
किम किया ? में भपने को नहीं देखता यह. कहनेवाला स्वय॑ 
अपने में स्थिर होकर निश्चित करता है।-जो जानता दै सो ही आत्मा: है, 
देह और इन्द्रिया कुछ नहीं जानते, इसलिये ज्ञान की सम्पूगी अग्स्था में 
स्त्रये ही प्रत्यक्ष हैं, तथापि अपने में शंका करके उसका निषेध करे यह 
आश्चर्य की बात है। देह से भिन्न, स्वतेत्रतया स्थिर रहनेवाला में 
ज्ञता हैं, यह इन्द्रियों से ज्ञात नहीं होता किल्तु ज्ञान से माल्रम होता 
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शा 

हट 

श्र नम रे टेते डी 
+-से दिखाई नहीं देते, फिर भी बढ कमे मानता 6 कि मु्क 
् 


मु्के हम हुआ 
है? इसलिये जो इन्द्रियोँ से ज्ञात नहीं होता, किल्तु ज्ञान से जाना 


जामकता है, ऐसे आत्मा को मानना पढ़ेगा। 
में परादार्थ में कुछ प्रहगुत्याग कर सकता हैँ. झरीर को निरोग 
ओर व्यवस्थित रख मकता हैं. यदि में एसा कार्य या आन्दोलन करूँगा 
तो ममाजसुधार है जायेगा' इसप्रकार जो पर का छुद्ध कर मकने की 
मान्यता है सो पम्रत्र वियरीतदष्टि दे 
-खत्ंत्रकारण को लेकर अपने से ही व्यत्रस्थितर्ूप से विधमान हू, तथापि 
मे उसे परिचतित कादूँ-एऐसा माननेवाला अड्स्‍ानी जीव समत्व वम्नु 
को परावीन ओर निर्माल्य मानता है, वह अपनी स्व॒तेत्रता को फरावीन 
मानता है। वह मतत्स्तु का नहीं मानता ओर परत्वस्तु में जर्द 
सुयान बतलाता हे, विन्‍्तु उप्त यह खबा नहीं होती कि यह भात्मा क्या 
चत्तु है, केसी है, ओर इसमें क्या हाता है, वह उसका विचार करते हुए 
भाकुलित हो उठता है; हम इसे नहीं जान मकते, ऐवा मानकर जो 
धवीचतापूर्वक होसकता है-ऐस् सुखी होने के उपाय का अनादर करता 
हे और परावीनता जो दुःख 
जब घर में विवाह्ादि का 


१५ 


प्र्सं 
में ऐप्ता तत्लीन होनाता है क्रि-दूसरा सबवकुद भूल जाता है, क्योंकि 
उम्तमं उसे रुचि है, किन्तु वहाँ जो एक्काग्रता है सो पाप भशुभ 
भात्र है, और बम के नामप्र यदि दया, व्रत, पूजा इत्यादि के विचार 
में एकाग्र हो तो शुममावरुूय पुग्य छोता दे | उत्त पुण्य-पाव को 
अपना स्वरूप माने तथा ग्रहण योग्य माने तो वह मिध्यामान्यता है। 
पर को लक्ष्य में लेकर, उसके विचारों को बढ़ांकेर उम्तमें ऐसा 
एकाग्न हाजाता हैँ कि दूसरा संत्रकुछ भूल जातो है, पास में नंगाड़े 
वज रह हों तो उनका भी ध्यान- नहीं रहता, तथापि वह एकाग्रता 
परलक्यी ह, उमसे स्वॉबीन स्वभाव को कोई लाभ नहीं है। जो परलदय 


॥१7 
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से-पराश्नय से विचार में एकाग्रता को बढ़ाकर विकार में :एकाग्र 
होप्तकता है वह स्वाधीनस्वभात्र में खलदय से-स्ाध्रितमात्र से भवश्य 
एकाम्र दोसकता है, क्योंकि सलह्य भात्मा का स्वभाव है । श्रद्धा में 
वाह्यन्मुखता का त्याग करके स्लस्‍्य से भीतर के गुणों के विचार में 
एक्राग्न हो तो उम्रमें अशतः मन का अवलस्वन टूट जाता है, स्वाध्रित- 
रूस से विचार करनेवाला ज्ञानस्वभात्र वर्तमान में भी खुला ही 

स्वभाव कभी विक्राररूप नहीं होता, मन ओर इन्द्रियों के भधीन नहीं 
होता । ज्ञान स्तेत्र है, घटा भपने से ही जानता है और अपना ही 
अनुभत्र करता है, इसमें परनिमित्त की सहायता या अ्रवलम्बन नहीं 
है। ज्ञानस्त्रमात्र में पराश्नमरूप भेद भी नहीं है, वह निश्चय एकऋरूप 
नित्य बना रहता है । ह 


जे। संपतार के विचार में पराश्नितमाव से रुक्ता है बह .पर में 
लक्ष्य करने वाला भी पपना स्त्रतंत्र ज्ञानस््रभावर ही है; ज्ञान क्रिमी 
के भ्रधीन नहीं है, वर्तमान ज्ञान की प्रगठता से सतत ब्रिक्ताल जानने 
ताले ज्ञानस्वभाव से में ह. स्वावलम्बी सम्पूणी हूँ-ऐसा निषय ख्यं 
घलह्य से कर सकता है। जिपकी €ष्टि देह पर है वह परातश्रय के 
अतिरिक्त दूमरा कुछ नहीं देखता, उम्तकी दृष्टि ही परपदार्थ पर है, इस: 
लिये उस्ते ऐवा लगता है कि यदि पर का कुछ शाश्रय ग्रहण करूँ तो 
स्थिर होसकूँगा, विन्‍्तु यराश्रय,का भाव ही स्वाश्रय में श्रान्ति है । 
छाश्रित स्वमात्र की भपारशक्ति की श्रद्धा नहीं है इसलिये मानता है 
क्रि देह, इन्द्रियों और शात् इत्यादि के प्रतलम्धन के बिना धर्म में स्थिर 
नहीं रह सकता । इसप्रद्भार जहँ। पराश्रयता को मानता हैः वहाँ अते- 
प्रभय धर्म के सम्बन्ध में भाकुजञल्याकुनत्न होता है। स्वलक्य से भीतर 
के स्वतंत्र स्रभाव को माने तो धनेक्प्रमार की पराधोनता को मानन्‍्य- 
ताओं- का और श्रज्ञानमाव का शुद्धललमात्र के बल से नाश करके 
छणभर में स्वरूप की एकाग्रता को प्ाधकर पवित्र माद्धभाव को प्रगठ 
कर सकता है । प्रथम दृष्टि में मोक्षत्रभाव का स्वीकार द्वीने प्र 


२६६ ] समयसार प्रतचन £ दूसरा भाग 


अशतः निमलतारूप भपूर्त पुरुषाथ उदित द्वोता हे। चत्पिरता में जो 
अल्प निममित्ताघीन भाव होता है. उपका स्वभाव के चल में खीकार 
नहीं है । इस्रप्रकार स्रमातर के लक्ष्य से फराश्रय का नाश करके जन्म- 
मरण को दूर करनेवाली मम्यक्ुश्नद्धा है स्रकती है | 

जानने का तो मेरा स्वभाव ही है, स्वभाव में पर की सहायता 
कैसी ! इमप्रकार खतंत्रस्थभाव को माननेवाला भात्मा अपने त्रिकाल- 
ज्ञानग्यभाव की स्वानुमवरूप क्रिया का कर्ता हभा;। चपने ज्ञान- 
स््रभाव का ही स्वामी हुआ, अर्थात्‌ पुण्य-याप विक्वार का कदेत् भोर 
स्वामित्र रहा हैं नहीं । इसमें पनन्तपुरुषाये भोर अनन्तहान की 
क्रिया आ जाती है | 

आत्मा का ज्ञानयभाव नित्य प्रगट है, वह कभी किमी से रुका 
नहीं है, किसी से दवा हुआ नहीं है प्रथवा किसी के साथ एकमेक 
नहीं होगया; ऐपा उ्यक्तत्माव वाला रूये भपने ज्ञान के द्वारा जानने 
योग्य (खानुमबगोचर) सदा विराजमान है। भीतर खततत्र गुण की श्रद्धा 
के बाद ययवाये ज्ञान खनपर को भलींमाति जानता है तव जो बाह्य 
संयोग विद्यमान होता है वह निमित कइलाता है। देव, गुरु, शास्र 
इत्यादि से ज्ञान नहीं होता, यदि निमित्त से ज्ञान हो तो सत्रक्ों एक- 
सा ज्ञान होना चाहिये। निमित्तापीन दृष्टि दी छावीन मत की हत्या 
करनेत्राली दे। वाह्य साधन के विना मेरा काम नहीं चल सक्रता-ऐस्ी 
विपरीतमान्यता अनादिकाल से बनाये चला झारहाय है, उसका जो 
जीव स्वावलम्बी खभाव के लक्ष्य से प्रथम श्रद्धा में नाश करता है बढ़ 
क्रमशः स्राव में स्थिर होनेपर पराश्रय को छोड़ता जाता है । 


लोगों को खाघीनस्रभाव की श्रद्धा करते हुए कप्कपी उव्ती है 
कि-भरे ! मैं क्रिस्ली के अवलम्बन के व्रिना कैसे रह सकँगा! उसे अपनी 
दी श्रद्धा नहीं है इसलिये पराश्रय क्री श्रद्धा जम गई है, किन्तु एकत्र 
स्वाश्रित अखंडखमभात्र के वल्ल से प्राश्रय का निषेघ करे तो ख्तेत्रतां 
का बल प्रगंटे ओर नित्य ज्ञाताबषटास्॒रूप ही भपने को देखे। 


जौवाजीवाधिकार -: गाथा-१४ [ २६७ 


झात्मा केसा है? नित्य निश्चल है; जिममें चार गतियों' के भ्रमण 
का स्रमाव नहीं है। झात्मा शाइत है, वस्तुस्वरूप में त्रिकालत्थायी स्तरानु- 
भवत्रूप है, भयने झनुभव से कभी भलग नहीं है भोौर कमी झलग नह 
होता; इम्लिये यदि कोई कद्दे कि 'हृप काल में झ्रात्मानुमत्र नहीं ६- 
पकता, तो उसकी यह वात मिध्या है, गात्मा नित्य कमैकलेफ से 
भला है | यदि वर्नमान में कर्मी से श्लग न हो तो फिर पल नहीं 
दोसकता । भात्मा द्वीन, विक्रारं या पराधीन नहीं है, क्योंकि नित्य 
गुगधलरूप में दोष नहीं होपकता । ः 

जो प्रत्रस्था के भेद हैं सो व्यवहार है | स्वभाव तो वर्तमान में 
भी परमार्थ से पृणे निमल है, झसेग है | उप्र राव का लक्ष्य करते 
हैं। प्रगट प्रतीतिरप बिशुद्ध चेतन्‍्य भगवान अतरंग में नित्य विराजमान 
हैं, और वैवा हूं अपने द्वारा नि ज्ञात होरहा है, प्रनुमत्र क्रिया जा; 
रहा है | ऐसे भात्मा की ग्रनीति सम्यक्ददीन के होनेपर हंती हे, 
भत्र की श्रान्ति का नाश करके माक्षात्‌ भपने परमात्मखरूप का वर्नैं- 
मान में ही दर्शन हो-ऐमा उत्तमनर्म कड़ा जाता है । 

भनादिकालान परमुखापेक्षिता का नाश करनेत्राला भ्नवेनाशी स्वभाव 
भ्रात्मा नित्य गुगर्ख्प है, पुण्य-्याप के अन्वनभात्र की उत्पत्त के 
बन्चनभाव को रोकने वाला है, उप्ते भूलकर पर्याय का झाश्रय ले 
और विक्रारी भवसथा को दी स्रभात्र मनले तो विहार की ही उन्पत्त 
होती है | जो बिक्रार के प्रतलम्बन की दृष्टि को लेकर खड़ा हुग्ना हे 
वह संस्तार का इच्छुक है, और जिपने विकार के नाशक भविकार स्व- 
भाव पर दृष्टि की है वह संभार में रहता हुआ भी संवार से परे दे, 
वह स्वभाव में फमत्मारू्प से विधान है | अतगरंग तल का अम्पाव 
करके एक्तार स्वावलम्बो स््रमात्र का आदर करे तो परावलस्बनख्य 
मोह का शांच्र नाश द्वोता- है । 

भावार--अबस्था के लक्ष्य को गोगा. करके त्रिकाल निमल भुधल्लभाव 
को देखने वाली शुद्धनय. की दृष्टि से अंतरंग में देखा - जाये. तो सत्र 
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कर्मों के संयोग से रंहित पे ज्ञानानेंदमूति शांत श्रचिक्रारी मगवान 
आांत्मा स्वैये निश्चलता से विराजमान है | देहादिक तथा रागादिक 
बाह्ादृष्टि वाले अतरंग में न देखकर बाहर से इूँढ़ुते हैं, यह उनका 
महा अज्ञान है। अ्रतरंग स्वभाव या काई भी ग्रुण बाहर नहीं किन्तु 
स्वभाव॑ में ही सत्रकुछ विद्यमान है | 


जिप्ते यह श्रान्ति है कि पराश्रय को देखें, वह पर को भपना स्वरूप 
मान रहा है, उसे प्राधीनता की रुचि है, ओर स्व्राधीन गुण की रुचि 
नहीं है । पहले से ही श्रद्धा में सर्ब परावलम्बनन का स्वलद्ृय से निषेय 
करके में पररूप नहीं हैँ, मुझे किसी भी वाह्य निमित्त या मन के 
वलम्बन की आवश्यक्ता नहीं है, में उस सबसे मिन्न हैँ; एसी निरा- 
चल्मम्त्र श्रद्धा के लक्ष्य से भीतर से ही ग़रुग प्रगठ होता है; किन्तु जो 
यथार्थ श्रद्धा नहीं करता और बाह्य में दोड़-घृप करता दै-त्राद्म में द्वी 
दृष्टि रखतो है तथा जो इस्तप्रकार पर-पदार्थ से युग-लाभ मानता है 
कि पहले अधिकाधिक शुभराग करके पुण्य एकत्रित करलूँ तो फिर 
धीरे-धीरे गुण प्रगट होंगे, वह उप्त स्ग की माति व्यर्थ ही बाहर दौड़ 
लगाता है निप्की नाभि में कस्तूरी भरी हुईं है ओर वह उप्की छुगन्धि 
को अपने भीतर न समककर उसके लिये बाहर दोड़ता फिस्ता है; 
गुण अपने ही भीतर विद्यमान हैं फिर भी अज्ञनी जीव उनके लिये 
बाहर भ्रमण करता रहता है । हिरन झपने अज्ञान और द्वीनता के 
कारण अपने भीतर विद्यमान सुगन्धि को जानने-देखने का विचार ही 
नंहीं करता, इसीप्रकार जिसकी दृष्टि अपनी हीनता पर है और जो बाह्य 
में हीं गुण मान बैठा है वह अपने भीतर विधमान वास्तविक गुर्णों को 


नहीं देख पाता | यदि वह अपने में दृष्टि डाले तो अझपनी शक्ति की 
ग्रतीति हो | 


सवेज्ञ भगवान ने सभी आात्माओं को अपने ही समान स्वतंत्र घोषित 
किया है, सभी की पूर्ण प्रमुता घोषित की है, किन्तु जिप्ते देहादिक पर- 
पदार्थों में मूर्चछा है, ओर जिसे पराधीनता अनुकूल मालूम होती है उसे 
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यह बात बंडूँ। से रुच सकती है कि मैं पूर्ण पंरमात्मो हूँ ं जहा। पान- 
वीड़ी और चाय के बिना एकदिन भी न चल सकतो हो, थोड़ी सी 
नितदा भयत्रा अपमान होनेपर भारी ज्षोम होजाता हो, और स्तुति 
या प्रशेत्ता को छुनकर हर्षोन्म्त होकर अर्पित होजाता हो, साधारण 
तुच्च चच्तुओं में मुग्य 'होजाता हो, पराश्रव के झागे किंचितमात्र 
भी धीरज न रख घक्ता हो वह निरावलम्बी पूण गुण का-अपनी प्रभुता 
का विश्वाप्त कहँँ। से कर सकेगा ! किल्तु एकबार रुचिपूर्वक में पूर्ण 
हैं, निशावलम्ब्री ज्ञायक हूँ, ऐसी श्रद्धा से स्वरूप का यथार्थ भ्रादर करके 
स्वाश्रय के द्वारा स््रीकार करे तो पराश्रव की पकड़ छूट जाती है। 

अ्रज्ञानी जीव छुख और छुख का उपाय वाह्य में मानता है । 
शरीर में रोग होनाता है तो उम्रसे दुःख होता है, ऐसा मानकर 
(६ वास्तव में बाहर से दुःख नहीं श्राता, किन्तु भज्ञान ही दुःख का 
कारण है, ऐसा न जानने से ) वाह्य संगोगों से छृथ्कर छुखी, हो 
इक्षप्रकार बाहर से छुख मानता, है ओर बाह्य में ही प्रयन करता है। 

लोगों ने ऐप्ता मान रखा है कि आत्मा भलख, झगोचर है शोर 
चह् कही भी हाथ नहीं लग प्कता, इसलिये उप्तकी वात सुनते हूं। 
भीतर पे उत्साह नहीं भाता, और उसे संमंकना कठिन प्रंतीति होता 
है। यदि कोई कहता है कि कन्दमूल का त्याग करो, हरी स्लाग का 
त्याग करो, ऐसा करो ओर वैप्ता करो, तो ऐसी बाह्य क्रियाओं को करने 
के लिये तत्प. होजाता है, क्योंकि पह प्रत्र आंखों से प्रत्यक्ष दिखाई 
देता है, इसलिये बह यों सनन्‍्तोष मान लेता दै कि मैंने इतना त्याग 
किया है, किन्तु बिना प्रतीति के अथवा ज्ञान के बिना धर्म-नहीं होता। 
(स्मरण रहे कि यहँँ। कनन्‍्दमूल खाने की बात नहीं है, ओर न॑ केन्द- 
मूल खाने का ममयेन किया जारदा है, किन्तु यहा विवेक का प्रश्न 
है।) अंतरंग गुणों के लिये कोई बाह्य निर्मित किचितृमात्र भी सहायक 
नहीं द्वीता, धर्म तो स्त्रमाव में से दी द्वोता है । स्तरभावे की अग्रतीति- 
रूप भ्रज्ञान ही प्रनादिकालीन संसार का कारण है । 
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_. पझ्ब शुद्धनय के विषयभूत भात्मा की भनुभूति ही ज्ञान की भनुभूति 
है, यह बताते हुए कहते हैं कि 


शात्मानुभूतिरिति शुद्धनयात्मिका या 
ज्ञानानुभूतिरियमेव किलेतिबुद्धा । 
आत्मानमात्मनि निवेश्य सुनिष्पफप- 
मेकोउस्ति नित्यमतबोधबनः समंतात्‌ ॥ १३ ॥ 


अ्रथ्रः--इसप्रकार जो. पूर्वेकंथित शुद्धनयलखूप भात्मा की भनु- 
भूति है वही बारतवर में ज्ञान की भनुभूति है, यह जानकर तथा भात्मा 
में घ्रात्म को निश्चलहूप से स्थापित काक्े यह देखना चाहिये कि 
सदा सर्वश्रोर से एक ज्ञानघन पभात्मा दे | 

भावायथः---चोदहवीं गाथा में सम्पक्ूदशन को प्रधान करके वह्धा 
था; ध्त्र पन्द्रहवी गाया में ज्ञान को मुख्य करके वढ़ेंगे कि, जो यह शुद्धनय 
के विषयस्वरूप पशात्मा की श्रनुभूते है, वही पम्पकुज्ञान दे | ऐसा 
होने से ज्ञानी जहाँ-जड़ी देखता है, वहीखईा नितर ज्ञान की भनु- 
मूति है, स्वाश्रय से यथार्थ श्रद्धा होने के बाद निरंतर पाने ज्ञान को 
जानता है । जहीँ पुण्य-पाप, खग-नरक तथा पंचेन्‍्द्रयों के विषयों का 
विचार आता दे वहाँ भी ऐसा ज्ञानमय् अनुभव होता ह फि में निमर- 
रूप हूँ, प्रखणड ज्ञायकरूप हूँ, पररूय नहों हूँ; इपलिये प्राशिक 
यास्तक्ति का नाश होजाता है, भतः अपने ज्ञान दी सच्छना को दी 
देखता है भोर उत्तका अनुभव करता है । 


स्राश्नित शुद्धनय के द्वारा ज्ञानलरूप भात्मा का पनुभव करने 
के बाद मैं जईा सदा सर्वदा देखता हूँ, बह मुफ्रमें मेरे - ज्ञानवैमय 
'को अत्रस्था दिखाई देती है; मुक्रमें परतस्तु की नास्ति है, इपलिये ब्राद्म 
में निदाकारक अथवा स्तुतिकारक्क शब्दादिक पंचेन्द्रयों के विषयरूता 
'में जो, कुछ मालूम होते हैं वह सत्र मेरे ज्ञानमय लवमभातव्र की सच्छता 
दिखाई देती है | यदि में उन शब्दादि का विरोध कहूँ ( उनके 
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अरस्तिल से इन्कार करूँ ) तो मेरे ज्ञान का निषेष होता है | जबं- 
कि में परविषयों में आमक्त नहीं हूँ तत्र फ़िर में भपने ज्ञान की 
स्वविषय की शक्ति को हूं देखता हूँ, उप्तमें शुभ या अशुभ, तथा 
शब्दादिक पीच विषयों में से जिसे जितना बुरा मानकर भ्नादर करूँ, 
उतना 'ही मेरे ज्ञान की पर्याय का अनादर होता है, वह पापरूप 
भाकुलता है । ओर देव, गुरु, शाज्रादिक शुभविषय को ठीक मानकर : 
भादर करूँ तो पराधीनता और शुभरागरूप भाकुलता होती है; इमलिये 
पर में अच्छा-चुरा मानकर, उप्तमें अठक जाना मेरे ज्ञान का स्वभाव 
नहीं है | पर में अटक जाने का स्वभाव तो एक-एकप्तमय की त्तिति 
रूप से रहनेवाली पराश्रयरूप विपरीतमान्यता का है। उप्तका नाश 
करने के वाद निम्मित्ताधीन झल्पराग पुरुषार्थ की अशक्ति से होता है, 
जितका स्रभावाधीनदृष्टि में कोई स्थान नहीं है । 

अनादिकराल से ,निमित्ताचीन दृष्टि के द्वारा पर की .श्रद्धा से पर 
को जानता था, वह ज्ञान स्वाश्रितरूप से अपनी ओर हुभा, 'भर्थात्‌ 

शुभाशुभ रागरूप अथवा पर में कतरिप नहीं हम्मा | जो ज्ञात 
होती दे सो अपने से अपने में अपने ज्ञान की निमल अवस्था ही ज्ञात 
होती है | यह अपने गुणों के अनुमव की विज्ञप्ति है; राग में यां 
मन वाणी देह अयव्रा इन्द्रियों में जानने की विज्ञप्ति नहीं है । 

पत्वस्तु का ऐसा होना चाहिये और ऐस्ता नहीं होना चाहिये, 
इसप्रक्ार माने तो ज्ञान में जो अपनी स्वच्छता प्रतीत होती है उसका. 
निषेध द्ोता है, अर्थात्‌ में न होऊँ ऐसा श्रथ होता है; क्योंकि उत्त- ' 
समय अपने ज्ञान की उत्त भवस्थारूव योग्यता ही उप्रप्रकार से जानने 
की है; उसका निषेध करते ही अपनी अवस्था का निषेध ओर- अबस्थां 
का निषेष होनेपर अपना निषेघ होता है, क्योंकि भव्रस्था के बिना 
कोई वस्तु नहीं होपकती। जैसे दर्पण की स्वच्छता में विष्ठा या 
सुगन्वित फ्रन्न, मिट्टी या सोना, बरफ या अग्नि इत्यादि जो भी दिखाई 
देता है बह पत्र दपेण की अवस्था है; उसका निषेव करनेपर यह भर्थ 
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होता है. कि 'ऐसी खच्छता दर्पण की नहीं होनी चाहिये और इससे 
दर्पण का ही निषेध होजाता है, ( किल्तु दर्पण को ज्ञान नहीं द्वोता) 
इसप्रकार दर्पण के इृश्न्तानुमार ज्ञान की स्वच्छता में अनुकूल-प्रतिकूल 
संयोग उसके ही कारगा से दिखाई देते हैं, शरीर में चुढ़ापा या रोगाद्वि 
की झबरत्था शरीर के कारण से होती है, वह तथा पंचेन्द्रियों के ब्रिपय 
ज्ञान की सच्छता में सहज ही ज्ञात होते हैं, उत्का निपेघ करने पर 
अपने ज्ञानगुण की खच्छता का निषेध होजाता है। ऐसा जानने 
के कारण ज्ञानो निरंतर अपने एक ज्ञानमाव का अनुभव करता है, 
एसलिये पर में अच्छा-चुरा मानकर आदर-अनादररूप से अटकना नहीं 
दोता । परचस्तु मुझे लाभ-हानि का कारण नहीं है तथा ब्ञानलमात 
भी रागन्वेष का कारण नहीं है, स्वगे-नरक इत्यादि तथा निदान्स्तुति के 
कोई भी शब्द भ्रथवा कोई भी परवस्तु ज्ञात हो तो बह मुझे लाभ-हानि 
का कारण नहीं है; यह जानकर ज्ञानी जानने में निर्मित्ताधीन दृष्टि को 
डोड़कर, भच्छे-चुरेपन को ठालकर स्वाधीन खलब्य के द्वारा निरंतर सभी 
घोर अपने निर्मल ज्ञान का ही झनुभव करता है, स्वाठुभब की. 
शांति को दी जानता है; पर को नहीं जानता ओर पर का अल्ुभव 
ज़ी करता । 
यदि कहीं मरा हुआ-णड़ा हुआ्आा कुत्ता पड़ा दिखाई देता है तो 
। ज्ञान अपने में जानने का ही काम करता है। 'बह्द दुर्गन्‍्ध ठीक 
लीं है इसलिये नहीं चाहिये, इसका अगे यह हुभा कि क्या तेरे ज्ञान 
की भत्रत्था नहीं चाहिये ? ज्ञान की खपरप्रकाशक दुगुनी शक्ति है। 
(१) -चह अपने को जानता है, और (२) प्रस्तुत वस्तु को अपनी 
योग्यताजुसार ज्यों की त्यों जानता है। जानने योग्य परचस्तु का ज्लिय का) 
निषेव करने पर शपपने जशञानगुण का ही निषेध होता है, इसलिये 
ध्वाश्नित ज्ञान के द्वारा परावलम्ती आमतक्ति को मिटाकर अपने ज्ञानमान में 
देखने के अम्याप्त से निरंतर ज्ञानन्शांति का पझनुभव होता है । ज्ञान 
दुत्तु को जाने या पसचस्तु अम्बन्धी अपनी. ज्ञान भत्रस्था को जाने, किन्तु 
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'हसमें. स्न-पर को जाननेवाला ज्ञान अल्लग नहीं. है, . इसलिये जानने में 
पराश्रय का .भेद नहीं होता । हु 


-+ज्ञान का विकास कैसे होता है! 


:--जिश्षओर रुचिपूर्वकक उन्मुख होता है उसओोर .का ज्ञान 
विक्रसित- होता -है |. जिसे जिस व्यवसाय की .हचि है उप्तशोर उसके 
ज्ञान का बिक्रास होता है, इसीप्रकार नित्य स्वावलम्बी झ्ात्मखभाव की 
झोर स्वररुचि की दृढ़ता होनेपर स्वभाव की ओर के ज्ञान का विक्रास 
होता है। । 

राग का त्याग करने पर परवस्तु उसके कारण से छूट जाती हैः 
मुममें पर का सम्बन्ध नहीं है; परवरतु सिन्‍न है इसलिये पह मुमंसे 
छूटो हुई ही है। भाव्मा के गुण दोषरूप भाव होने में परवत्तु कारण 
मद्दी है, भान्न झपने भावानुसार' परवरतु में भारोप करके जो विद्यमान 
हो उप्ते निभितत कहने का व्यवह्ार है । 


ज्ञानी स्न-पर को जानने. पर भपने ज्ञान में प्रच्छे-बुरे का भेद नहीं 
करते, झोर अज्ञानी परवत्तु को देखकर उसमें झासक्त होकर रागोी-द्वेषी 
होते हैं, पर में अच्छा-बुरा मानकर, पर का भादर-पनादर करके ज्ञान में 
राग-द्वेष के भेद बनाते हैं। ज्ञानी पर से मिन्न ज्ञाता दी रहता दै। 
यह जिससमय जैसा होता दै वसा ही: जानता है। भात्मा में ज्ञातृत्व 
का नित्य अस्तित्व है, और पर का नास्तित्व है; जानने में दोष नहीं 
है। झात्मा किप्ती भी तरह परपदार्थ का कुछ नहीं कर प्तकता, किन्तु 
स्वभाव में लाभ-अलाभरूंप पझपने रूपी भाव को करता है। ज्ञॉनी 
स्वाध्रित्व॒मात्र की नित्य ज्ञाताखरूप से एक्रप्रकार से भनुभव करता 
है, र।ग-द्वेष के भेदरूप से भ्रनुभव. नहीं करता । । : 
' *अ्ज्ञानी जीव अंतरंग के मार्ग को बाहर ढूँढ़ता है, वह पराधीनता 
की श्रद्धा के द्वारा पर में भासक्त है-भोर ज्ञानी के सदा ज्ञातावंभाव 
का पभखंड आश्रय होने से वह पर में नहीं ढुकता, प्‌ का अवलम्बन 
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स्वीकार नहीं करता | कोई उपक्ी निन्‍दा करे या स्तुति करे, कोई तल- 
बार से उसके शरीर को काटे या उसे चन्द्रन से चचित करे तो भी 
वह यह मानता है कि में तो मात्र भ्रपने बीतरागी ज्ञानगुग के द्वारा 
जाननेवाला हूँ। चाहे जैसे सेयोग क्षेत्र काल भाव हों तथापि उनमें 
झटके बिना अपने एकरूप ज्ञानगुण को जानता हूँ। वह स्वमाव को 
क्रिया हुईं। सम्यकृदशन के द्वारा ज्ञानधन निश्चल हुआ दे इप्लिये 
मेरे ज्ञान में कोई विशेधभाव नहीं करा प्कता। 


पी।चसो मुनिर्यों को ( उनके शरीर को ) घानी में पल डाला, फिर 
भी उनके झ्ात्मा की अखंड ज्ञानशांति भेग नहीं हुईं । अतरंग गुण में 
अनंतशक्ति विधमान है, उसमें एकाग्र होकर कई मोक्ष गये ओर कोई 
एकावतारी हुए। धन्नानी-वहिदृँ्ट-मूडयुरुप कहते हैँ कि जब्र वे मुनि 
अर्मात्मा थे तो उनमें से करिप्ती ने चमत्कार क्यों नहीं बताया! कोई देव 
उनकी सहायता करने क्‍यों नहीं भाया ? किन्तु ऐसा कहने वालों को 
झांतरिक ज्ञान नहीं है। बीतराग स्वभाव साज्षात्‌ चैतन्यघन-देवाधिदेव 
प्रगट होगया, यही सत्रसे बड़ा चमत्कार हैं| 


हुछ लोग कहा करते हैं क्रि-अप्तुक भक्त का विष भी अमृत कैसे 
होगया था: किन्तु वे यह नहीं जानते कि वह तो पुण्य का फल है, 
पुण्य का और आत्मा का कोई सम्बन्ध नहीं है, दोनों के मागे झलग 
हैं। शरीर रहे या न रहे, शरीर रोगी हो या निरोगी हो, वह सब 
जड़ की पर्याय है, उम्रके साथ अरूपी झात्मा का कोई पम्बनन्ध नहीं है, 
उसके आधार से आत्मा को कोई हानि-लाम नहीं है। | 


नाम ओर रूप, अरूपी ज्ञानचरूप झात्मा में नहीं हैं। जड़वस्तु उसकी 
क्रिया, अवस्था त्रिकाल में अपने स्वतंत्र आधार से करती है। जड़ जड़ 
की अवस्था को बदलता है ओर चैतन्य आत्मा अपने रूप में स्थिर रहकर 
अपनी अवस्था को अपने से ही बदलता है-बह अपने भरूपीमात्र 
करता है। 5 
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झत्र, ज्ञान को मुख्य करके कहेंगे कि-शुद्धनय का विषयस्वरूप 
झात्मा सदा म्त्र भार ज्ञान-शांतिरूप से घधपने में ही झनुभव किया 
जारहा है ॥१५॥ 


सम्पक्दर्शन के साथ भम्यज्ञान भौर भ्रांशिक प्रम्यक्चाऱिरूप स्वरू- 
पाचरण श्राजाता है। अपूर्त पात्रता भौर सत्समागम के द्वारा अपने 
स्वारधंन खखप को जानकर भअत्रत्था के भेद का लक्ष्य गोण करके विकार 
का नाश हूँ, प्क्रिप, पसेग, ज्ञानस्वर्ूप हूँ, इसप्रकार स्वभाव को लक्ष्य 
में लेकर रागमिश्रित ब्रिचार को कुछ दूर करके त्रिकाल एकरूप पूर्ण 
स्रभाव की प्रात्मा में प्रतीति करना सो सम्केदशन है, उनमें पराश्रय 
नहीं है। नर्विकल्य अखंडानन्द ज्ञायक हूँ, जब ऐसी यथार्थ अतीतिपूर्वक 
श्रद्धा उरता है, तब मुक्त की ओर पअयाण प्राग्म्म होता है। 

जो पससदि अ्रप्पाणं अबदपु्ठ अ्रणणणंमविसेसं । 

अपदेससन्तमम्क॑ परसदि जिणसासझ सब्बं ॥१४५॥ 

या पश्यति आत्मानं अवद्धस्पप्टमनन्यमविशेषम । 
अपदेशसान्तमश्य पश्यति जिनशासन सम ॥ १५ ॥ 

अग्रे:-- ज॑' पुरुष आत्मा की श्रतरद्धरर्ट, भननन्‍्य, अविदेष, ( तथा 
उपलक्षण से नियत ओर अमंयुक्त) देखता है वह सर्ब॑ं जिनशासन को 
देखत है-जा जिनशासन वाद्य द्रव्यश्रुत तथा अमभ्य॑न्तर ज्ञानरूप भाव- 
अतवाला है | ह ४ 

यहाँ। मम्पग्दष्टि-म्म्यग्ज्ञानी भात्मा के स्वभाव को विस्नप्रकार जानता 
है. नो वहा जारहा है; भोर जानने के बाद स्वभाव के वल से रिथिर 
है ता है, तथा ब्रत-प्रत्यास्यान-संय्म आदि. किसप्रकार दवोते हैं तो भागे 
सलहवी गाथा में कहा जायगा | 

शरीर, मन, वाणी इत्यादि परवर्तु की क्रिया में कर प्कता हूँ, 
उपके कारण मुझे गुण-लाभ द्वोंता है, पुण्य करता हूँ तो उप्त 'शुभ- 
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विक्लार से गुण-लाभ होता है, इंसंप्रकार जो मानता हे सो वह बीतराग- 
कर्थित जिनशापन का विरोधी है | हे 


मैं अबन्ध, असेयोगी, भरागी हैँ, पराश्रित नहीं हूँ, मेरे गुंग-लाभ के 
लिये प्राश्रय की या दूसरे की सहायता की भावश्यक्ता नहीं होती; 
रेसी स्वाश्रित भाव की श्रद्धा होनी चाहिये | जिप्ते जीतना है उससे 
में विजित होगया अर्थात्‌ पभपने को रागादिरूप मान लिया अथवा 
प्र क्रिया का कर्ता मान लिया, तब फिर उप्तमें रागादि को जीतने की 
वात कहीं रही ? मैं पराश्रय का नाशक हूँ; विकार को जीतनेवाला 
हैं, बन्चन को तोंडनेवाला हूँ, कमी भी पररूप नहीं हूँ, त्रिकाल 
निजरूप ही हूँ, ऐसी जिनाज्ञा का स्वीकार किये बिना कभी भी रागः 
देघ को जीतकर स्वतेत्र नहों हुआ जासकता । 


झव, इस गाथा कीं पाँच कंडिकाओं का वर्णन करते हैंः-- . 

(१) अब्द्धस्यृष्ट-में किसी परसंयोग से वंधा हुंझा नहीं हूँ, परा- 
थीन नहीं हूँ, असयोगी ज्ञायंक हूँ । 

(२) अनन्य-मैं पररूप नहीं हूँ, देहादिकं मेरे नहीं हैं. में उनका 
नहीं हूँ, परषेत्र का कोई संम्बन्ध मेरे श्लोथ नहीं है, में पर्व॑वर्तुप्ों 
से रहित स्व में त्रिकाल घभेद हैँ । 


(३) नियत-में एक-एकसमय की भवरथा के भेद जितना -नहीं, 
किन्तु त्रिकालत्थायी नित्य एकरूपस्वमाव हूँ | 


अविशेष-मैं गुण के मिन्न-मिन्‍्न भेदरूप नहीं हैं, किन्तु सामान्य 
'एंकाकार अनन्त गुणों का पिंड अमेदस्वरूप- हूँ । 


. (५) असंयुक्ते-कम के पम्बेन्च से रागद्ेष, हे-्शोक झादिक जो 
मेंदं होते हैं में उंस भेदरूप अंत्ेस्यात्राला नहीं हूँ, निमित्ताधीन होंने 
चाले विकारों का कर्ता नहीं हूँ, (क्षणिक  अंब्रस्थां में स्वये विकार 
केंरता है, किन्तु स्ंभाव में उसका स्वीकार नहीं है) में नित्य स्वभावाश्रित 
मुंणों की निमलतों का ही उत्पादक हूँ । : 
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टीकाः--जो उपरोक्त पीच -भावस्वरूप भझात्मा की चलुभूति--है सो 
निश्चय से वास्तव में संप्रत्त जिनशाप्तन की. अनुमूतिरूप सम्यरज्ञान है, 
क्योंकि श्रुतज्ञान स्वये भात्मा हैं| है । इसलिये पझंविरोधी ज्ञान की जो 
अनुभूति है सो भात्मा की ही अनुभूति है । एक जिनशांप्तन देखे ऐसा 
न वहकर प्कल ( तीनोंकाल के-भूत भविष्यत पर्तमान के समस्त ) 
सर्वज्देवों की भाज्ञा-उपदेश एक ही प्रकार का है, पह जैसा है उसी- 
प्रंकार सम्प्रकूच्ष्ट मानता है | - 

आत्मा का स्वभाव उपेरोक्त कपनानुप्तांर भंत्रन्ध-श्र॒त्योगी दी है, 
किन्तु वर्तमान में -वैत्ती भत्रस्था प्रगठ नहीं है; यदि वर्तमान बाह्म भवस्पा 
में भी बन्चनंरद्तित ही हो, तो त्‌ अंन्धनरद्वित है जा, विकाररद्वितता 
को मान, ऐसा उपदेश देने की कया भावश्य्ता रहती ? में पररूप , 
या पर में क्षर्तारूप से पराधीने नंद्वी हैँ, राग-द्वेष मोहरूप नहीं हूँ, 
इससे रपट सूचित होता है क्रि-वर्तमान में राग-द्वेष त्रिकार है, किल्तु 
मैं उप्ते रखनेवाला नहीं हूँ; किन्तु मैं त्रिकाल निश्चल एकरु सामान्य 
बानलभाव को रखनेवाला नित्य एकरूप हूँ । 
... पन्दहवी गाथा में भाचार्यदेव कहते हैं कि तीनोंकाल से संतवेज्ञ 
बीतराग देवों के द्वारा कथित, वीतराग होने का संश्ला मार्ग इसीप्रकोर 
है । लोग भगवान के नामपर दूमरें को बीतराग का मांगे. मांन 
भैठते हैं और बीतराग के मारे को झन्यरूप से मांन लेते  हैं-उसे 
ययावत्र नहीं समकंते; इसलिये प्रत्येक बात बहुत ही . स्पष्टता से प्ादा- 
सरल- भाषा में कही है | 

झ्ात्मा की पर से अलग, निरावलम्ब, भविकारी- और प्रसंगरूप जिपने 
जाना है,. तथा स्वभाव की यथार्थ प्रतीति में निस्तन्देह हुमा है (कि 
त्रिकाल में- वस्तु का स्वभाव-श्ात्मा का धर्म ऐसा ही है)- उप्तसे सर्यज्ञ- 
देव के द्वारा कथित बारह अंग और - चोदह पूर्व को भलीमीति भाव- 
'पूर्वक जाना है; क्योंकि प्र्वज्ञ के सर्वेझागम ज्ञान .में जो जानना था 
सो वही है। 
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मैं पूरे ज्ञान-शांतिरुप हूँ, पराधीन नहीं हैँ, इसप्रकार जो मानता 
है से वह स्वाधान सुख को प्राप्त करता दै; किल्तु जो यह मानता है 
कि में दुःखरूप पराधीन हैं, बन्धनब्रद्ध है, तरह पराधीनता आर दुःख 
प्राप्त करता है | 


फोई कहता है कि जे भाग्य में लिखा द्वोता है सो उसी के 
अनुपार धर्म होता है, कमे राग-द्वेष कराते हैं, पहले दुःखद रसबवाला 
कम वैँ।धा होगा उप्तका अभी बहुत जोर है, इसलिये मुक्रमें पत्य को 
सममने की शक्ति नहीं आती, ओर .पुरुषाथ उत्पन्न ,नहीं हं!ता, ते। वह 
जड़कम की ओट में जाग्रत्वख्य को ढेंके रहना चाहता दै। व 
धर्म के नामपर ऋदाचित्‌ भगवान की बातें भल्ले ही करे, किन्तु उ्मे 
शानी को तथा उनके बचनों की पहिच्ान नहीं है, इसलिये उसे बीत 
रागमार्ग की शिक्षा नहीं रुचती । 


ज्ञानी के ज्ञान में स्वभाव से विराधरूप विचार नहीं हैं. भोर 
विरोधरूप वचन नहीं हैं । ज्ञानी की वाणी में विपरीतदशक वचन 
॥ विकल्प नहीं आता । खतंन्र स्रसात्र में पंराश्नयत्ता त्रिक्ाल में भी 
नहीं है, तथाप्रि जो निमित्ताधीनतों को मानता दै, वह बीतराग के 
बचनों: को तथा उनके ज्ञान को यथा नहीं मानता, और सम्पक्ज्ञानी 
के ज्ञान में क्या रम रहा है तथा क्‍या अभिप्राय है, इसकी उसे खबर 
नहीं है, ओर उसे यह भो मालूम नहीं है कि ज्ञान के विकल्प झपनी 
ओर उठें तो वे कैसे होते हैं | चतुर्थ गुण्स्थान में ज्ञानी की दृष्टि में 
वीतंरागता है, दृषे-शोक पुरुषार्थ की भ्रशक्ति से होते हैं, तथापि मैं 
वह या उसरूप नहीं हूँ, में तो विकार का नाशक ज्ञातास्वरूप हैं, 
इमप्रकार वह अपने स्वाधीन खम्राव को पर से भिन्न रखता है । जड़- 
कम की आड़ में अपने स्वभाव कों न छुपांकर जो ऐसा जानलिया 
के मैं निरावलम्ब पूर्ण ज्ञानरूप हूँ, तो उस ज्ञातृत्व में (खमाव में) 
स्थिर द्वोकर जानलिया है । हि 
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बीतराग की वाणी में ऐसा. कहा गया है कि हम ख्तंत्र हैं, तुम 
भी -खतंत्र हो; आत्मा का स्त्रभाव पर से त्रिकाल मिन्‍न है, उममें कर्म 
की नास्ति है; विक्रारी अवस्था स्॒भाव में नहीं है-इसप्रकार स्त्राश्रित* 
स्वभाव को जानने पर॒चीतराम की शिक्षा में निर्दोष ज्ञानशक्तिमाव 
आगया है, वाणी में भी उसीप्रकार खतंत्रता आगई है ओर सत्य को 
सम्रफनेवाले ज्ञानी की वाणी के पीछे भी यही माव इसीप्रकार रम 
रदा है । स्वावलस्वी लक्ष्य से ख्माव सी अपने में एकरूप असंग है 
ऐसा मानता. है | 


बीतराग ने तो खतंत्रता ही वताई है, किल्तु परावलम्बी मान्यता 
बाला उस्तका विपरीत अर्थ करता'है-स्वय॑ उलठा घममता है कि मैं 
| झमी ख्तंत्र नहीं हैँ, अमी देह, मन, वाणी और आत्मा पव एकमेक 
हुँ, मन और वाणी की क्रिया में कर सकता हैँ, मुझे उसकी सहायता 
चाहिये, अभी कमे की बहुत प्रबल्ता है, सुफें शक्ति नहीं है, 
खतंत्र नहीं हैं, और यह मानता है कि इसकाल में ख़तंत्र होने का 
पुरुषार्थ नहीं. द्ोस्तकता; वह बीतराग को भी नहीं मानता है, क्योंकि 
लसे उनकी बाणी की खबर नहीं है, इसलिये उसे वीतराग भगवान के 
नामपर बात करने का अधिकार नहीं है | निम्मित्ताधीन दृष्टिवाले. को, 
गणी, त्रिकल्प और ज्ञान का विपरीत झथे ही मालूम होता है। स्वभा- 
वाश्रित ज्ञानी की बाणी, विकलय ओर ज्ञान, स्वाधीन सत्यवस्तु को झछी 
बतलाते हैं । | | 
मेरा आत्मा पर को नहीं जानता तथा जानने में पर का अबल- 
म्वन नहीं है । पर के अवलम्बन के बिना असंगंख्प से अतरंग में 
झनन्तगुणों से पूरी हूँ, गुणों के लिये किसी की भावश्यक्ता नहीं है, 
जो वर्तमान बिक्ारी अवस्था होती है सो भी मेरा स्वरूप नहीं है, में 
ध्णिक विकरारप्नत नहीं, किन्तु उत्तका नाशक अविक्ारी-प्रविनाशी हूँ; 
निमित्ताधीन लक्ष्य से जो पुण्य-पाप की भावना उठती है, सो वह भी 
स्व॒माव से विरोधभात्र है, वह स्वभाव में सहायक नहीं है । जित भाव 
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से विकार का नाश होता है वह झत्रिकारी श्रद्धा, ज्ञान भोर स्थिरता 
'मेरे लिये सहायक है, भ्रोर निश्चय से तो मेरा भखणद पूर्ण! गुगरू। 
'स्रमाव ही मेरा सहायक है; इसप्रकार जितने जाना है उसने बीतरागी 
म्रावान के भ्रतरंगरहत्य को जानलिया है। 


यहँ। जो कुछ कहा जारह्य दै वही बीतरागकथित निर्दोष शासन है, 
आर उसे मानना-जानना सो व्यवहार है। 


ज्ञानी पराश्रयभाव को शत्रु मानता दै | क्‍या कोई शत्रु को भी 
रखना चहेगा?! ग्रात्मा के स्थिः बीतरागसभात्र के शत्रु पुए्कयाप के 
भात्रों को करने योग्य प्थवरा रखने योग्य कैसे माना जासकता है! 
स्रभाव में पुणय-पाप का कर्वल या स्वामित्र नहीं है, स्रभाव तो पुण्यः 
प्राप का नाशक है, हसप्रक्रार जिसने स्वभाव को झरादरणीय माना हैः 
वह .बीतराग की भाज्ञा के रसस्‍्प को जानता है । 


जो यह मानता दै कि परपदार्थ से कुछ हानि-लाभ होता दे, वह 

प्रपदाथे का कर्ता होता है | जो यह पराश्रितमाव मानता है कि में 

फ्रावलम्बन से त्रिचार कर सकता हूँ, वह -राग-द्ेष श्रज्ञान से रश्ति 

खतंत्र स्रभात्र को नहीं मानता । आचायदेव कहते हैं कि-ब्रीतराग का 

धागे एक ही है | सर्वोत्कष्ट घर के नोमार लोग श्रन्य मार्ग को बीतर 

राग का-धर का मार्ग मानते हैं और कोई बीतदशाग के मूल्नमार्ग- को 
ये मागरूप मानते हैं, वे सत्र मिथ्यादष्टि हैं । 


जिप्तने चतुर्थ गुणशान में यथार्थ ग्रतीतिपूर्वर्0 निरावलम्बी पूरे 
स्वभात्र को जाना है, उप्तने सर्वभागम के रहस्य को जानलिया है। 
यंधपि वह अभी खये पूणे वीतराग नहीं हुमा है किन्तु स्रभात्र से विप- 
रीच अमिप्राय का त्याग करके सम्पकृरशतप्तहित जो ययार्थज्ञान किया 
स॒प्तमें बहुत कुत्न आगपा। पर का कतूल या खामित्र न पाने देता 
ओर पराश्रपरहित निजरूप से हूँ-इसका ज्ञान करना सो हइप्तमें प्रच्चा 
पुरुषाथ है । 
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पझनन्तकाल में स्वभाव की प्रतीति के विना धर्म के नाम पर जीव 
दूसरा सवकुद कर चुका है, भझनन्‍्तवार शात्लों का खूब अम्याप्त किया 
है किन्तु अतरंग से पराश्रय की मान्यता नहीं छूटी है, शार्त्रों से धरम 
होना माना है किन्तु स्वभाव को नहीं माना। उत्त भ्रनादिकालीन भूल 
को आत्मगुण के द्वारा दूर करके स्राधीन स्वभाव को प्मके तो जिप्ते 
अननन्‍्तकाल में नहीं जानपाया उस्ते इम्तीकाल में स्वये जानने का यह 
छुत्रव॒पर प्राप्त हुभा है। ४ ०7 

झ्राचार्यदेव कहते हैं क्रि-जेसा समयपार में कहां गया है उप्तीके 
अनुसार यदि जीव गुरुज्ञान से भलीमति समक्े तो वह इस काल 
में भो साज्षात्‌ स्वानुमत्र के द्वारा भवरहित की श्रद्धा में मोज्ञ को देखता 
हैं, उसे साक्षात्‌ निर्णय होजाता है कि-पर्वज्ञ बीतराग भगवान ने भी 
इसीप्रकार स्वाधीन मागे का स्वरूप कट्ठा है। जितने ज्ञानी होगये हैं 
उन सबने स्वरूप का इमीप्रकार जाना और कह्ढा था, जो ज्ञानी वर्त- 
मान में हैं वे भी इसोप्रकार जानते हैं, ओर ऐसा ही कहते हैं, तथा 
भत्रिष्प के ज्ञानी भी ऐमा ही कहेंगे। पहले ऐसा दृढ़ निशय होने के 
बाद पुण्य-पाप के बिकल्पों से रहित, पराश्रयरहित खभाव में एकाग्र 
होने का पुरुषार्य प्रगट द्योता है, भौर पूर्ण स्विर्ता होनेपर पूर्ण बीतरा- 
गता प्रगठ होती है । ; 

जो-जो ज्ञानी हैं वे सत्र यहाँ। कथित पंचमात्खरूप ख्तंत्र वस्तु 
को लक्ष्य में लेने का ही बिचार पहले कइते हैं, ज्ञान भी उत्षीका 
'करते हैं, भर द्रत्यश्वुतरूप निमित्त में निर्दोष जिनवाणी भी यही कहती 
है। जिमने यह जानज्ञिया उमने त्रिकाल के सर्तर ज्ञानियों के अतरंग 
रह॒स्प को जान लिया, ओर में भी ऐपा ही हूँ, इसप्रकार भावश्रुत ज्ञान 
में शांतसमाधिझूप जिनशासन- कर जो सार. हैं सो वही झागया। 
यह जाननेवाले ज्ञानी के त्रिचार में निमितरूप' बाणी ओर विकल्प भी 
उसी के अमुवार दोते हैं, ओर अंतरंगसवभाव में भो वही है। तीवक- 
देव की बागी में (निर्ित्त में) झोर उसे-जाननेवाले ज्ञान के विवार में 
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तथा सम्पूर्श पझात्मस्वमाव में ( उपादान में ) ययाथे प्रतीति के द्वारा 
जिसने विरोधभाव नहीं देखा उप्तने स्तर झ्रागम का रहत्य स्वतः देखा 
ओर जाना है। 


(१) तीवैकरदेंब की उपदेशवाणी में-शिक्षा में, 
(२) तत्सम्बन्धी जानने के विचार में, ओर- 


(३) अपने अखंडल्वभाव में; इसप्रकार जिसने तीन तरद्द से यथायेता 
को जाना है उसने स्व सतशास्ष, बारह अंग भर चोदद्द पूर्व को 
जाना है। 

यहूँ। भाचायेदेव कहते हैं कि-हमने इस पन्द्रहवी गाथातक साररूप 
से बारह अंग ओर चोदह पूर्व का रहस्य कहा है, उसे यथाथेरूप 
से, सतूसमागम से जिपने जाना है, उसने निश्चय से झपने शत्मा को 

सन्‍्देह जानलिया है। 


यहाँ ऐसा कुछ नहीं है कि-शरीर अशकत है या हड्डियाँ कमजोर हैं, 
वर्तमानकाल शिथिल है या कर्म का वल अविक है, अथवा में पर से 
दूव गया हूँ, इसलिये पुरुषार्थ नहीं दोप्कता, किन्तु स्वभाव के पुरुषार्थ 
से अबगुणों को जीतना (नष्ट करना) ओर गुणों को प्रगट कर सकना 
चाहे जिप्सममय होसकता है; यहँँ। यही तातपये है। कहीं ऐसा नहीं 
कहा है कि यदि शरीर-संहनन अच्छा हो तो ही धर्म होता है। इसप्रकार 
पंचभावसहित ख्॒भात्र को जो जीव जानता है, अनुभव करता है 
स्वाधीनसभाव का अनुप्तण करके निज की ओर एक्राग्न होता है उसे" 
सब शास्तज्ञान की -अनुभूति है और वही श्ात्मा की अनुभूति है-। 


यहा अनादिकालीन पराश्रय की श्रद्धा का-पुण्यपाप का सम्पूणो 
व्यवहार उड़ा दिया है। भत्रत्था में बन्ध है, ऐसा जानना सो इसका 
नाम व्यवहार है, ओर पँँ।च भावों से एकरूप भपने निर्मलल्वरूप को 
जानना सो निश्चय है। स्वरूप की श्रद्धा “के द्वारा अशतः स्थिरता से 
ग को दूर करना सो व्यवहार है, मैं नित्य निजरूप से हैँ और पररूप 
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से नहों हूँ, पर का कर्ता नहीं हूँ, मेरे गुण पराश्रय से या शुभविकल्प 
से प्रगट नहीं होसकते । श्रेतरंग में गुण की श्रद्धा के तल से गुण 
से गुण प्रगट होते हैं, ऐता जानना प्तो सम्पक्ृतान है, भौर यही 
अनेकान्त घर्म है। पराघीनता को स्थापित करे या झुमाशुभगाग को 
सहायक माने-मनाये भर इप्रप्रकार भअत्रगुण को पुष्ट करे, सो ऐसी 
बीतराग की भाज्ञा नहीं है। जो फ में कर माने, पुण्य की क्रिया को 
मोक्षमागे कहे, और जोतने योग्य (नए्ट करने योग्य ) शुमाशुभभाव को 
कनेत्य मानकर उनका झादर करे, तो समकना चादिये कि उप्ते जिन- 
शामन की प्रतीति नहीं है और स््रभात्र की खबर नहीं है। 

जिन का धग् है गुणों के द्वारा अग्रमुर्णों को जीतनेत्राला। में 
निमित्ताधीन होनेवाली भत्रा जितना नहीं हूँ, क्रिस्तु विक्रार का 
नाशक भवत्रिकारी हूँ। क्षणिक्त विकार मेरे अविकारी अखेडल्वमात्र को 
हानि पहुँचानेतराले नहीं हैं, हिन्तु में उनका नाश करनेशाला हूँ। जो 
पर से विजित द्वोनाता था भर्यात्‌ जो झयने को पराश्रि मानता था 
उस भ्रम का स््रमात्र की प्रतीति में रहफर नाश करदिया सा उसका 
नाम सपत्यधम-मोक्षमाग है। में पर से निः्थ निरागलम्ग ज्ञानसरप 
से स्थिर रहनेताला हूँ, ऐमी प्रतीति को सो वह प्रम्पकृश्रुतज्ञान स्त्रये ही 
झात्मा है। झयने में निय अमेदकूय से अयने ज्ञान को जाना सो वह 
शुनज्ञान भी भ्रात्मा दे इसलिये श्रुतज्ञान की जो अनुधूति है सो सम्पकू- 
ज्ञान की एकाग्रता में निरेतर अत्मा को अबुमूते है। 

में पर से भिन्न हैं-इसप्रक्रा चीतरागी खतेत्रललभात्र को जानने 
पर प्न्‍्य से जानना प्रिड गया। में शरोरादि पररूत कमी नहीं था, 
जड़ फ्म से दवा हुआ नहों था, एग्राक्रार नित्य ज्ञानलख्य ही था, 
परनिमत्त के भेद मे रहित पराश्रयरद्धित अपने ज्ञान को अपने में अभेद करके 
छात्र की शोर एकाग्रता की सो नित्र को हो जानने-देखनेतराला हुम्ा, 
श्रपना दी कर्ता हुमा, इसलिये वह भव्गुग का उत्पादक नहीं रहा; 
यही जिनशासन का रहस्य है, यही भाग्मवर्म है, भोर यहाँ झात्मा का 
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अंनुमत्र है| इसमें जो जीतना था स्तो जीत लिया गया। इमग्रक्रार निम्ने 
दृष्टि में श्रानित और रागद्वेप का नाश किया दे तह अपने स््रभात्र की 
एकाग्रता के बल से अल्पकाल में साक्षात्‌ परमात्मा होजायेगा। 

' जैसे किमी पक्षी के पैर में डारा बैधकर उसे द्वाथ में पकड़ रखे 
तो वह पक्षी इधर-ठघर उड़कर भी मर्यादा से बाहर नहीं जामकता, 
इसीप्रकार जिमने सम्पम्ज्ञानरूपी निमल पर्याय का डोरा पवित्र स्वभाव 
की श्रद्धा की पकड़ में प्रहग कर रखा है, :जिपने पराश्रय का त्याग 
किया है उसे काल और कर्म चाहे जैसे हो तो भी बाधक नहीं हो- 
सकते। मेरा स्वतंत्र स्त्रमाव राग-द्वेप-मोह से रहित सीधा है, मेने सम्प- 
ख्ञानरूपी स्वभाव की परिणति की डोरी हाथ में पकड़ रखी है, इमलिये 
अब चाहे जो शुभाशुभ चृत्ति आये तो वह मुकपर अपना प्रभाव नहीं 
जमा सकेगी, उमका मेरे स्वभाव से विरोध भाव है, वह मेरे लिये 
किचित््‌मात्र मी गुणकारक नहीं है; इसप्रकार उसने भलीमेति जान 
लिया है 

वस्तु का स्वभाव और धर्म का प्रारंभ त्रिकाल में इसीग्रकार होता 
है। कहूँ मात्र सामान्य ( परनिमित्त के भेदों से रहित, बंधरद्वित, निर्मल 
निरुपाधिक, अखण्ड ) ज्ञान की प्रगठता से और विशेष ज्ञेयाकार राग- 
मिश्रित भर्रेस्था की अग्रगठता से (पर्यायभेद की गौणता से ) जब 
स्वाश्रिंत ज्ञानमांव मात्र का अनुभव क्रिया जाता है तब ज्ञान. प्रगठ 
अनुभव में आतां है, भर्थात्‌ ऐसा स्रभाव ज्ञात होता है क्नि-में स्पष्ट, 
शकाकी, निर्मल, ज्ञानमूर्ति हैँ । परक्षेयरूप से पुण्य-याप के संयोग 
ज्ञात होते हैं, उसमें भासक्त होनेवाला-निंमित्ताधीनता को माननेत्राला 
जीव रागमिश्रित विचारों के खणडरूप में होंकर अपने सतत ज्ञानंस्व- 
भाव को डँंककर कार्म क्रोध मोहांदिक विंकल्परूप से राग में - एकाम्र 
होता है ओर ज्ञानी जीव परज्ञेयमिश्रित भेद का कर्ता न होका-मैं 
बिकारी भाषों का नाशक हूँ; इसप्रकार भेद को ढैँककर पुण्य-पाप के 
भांत्रों की जानता तो है, किन्तु वह मेंरा स्वरूप नहीं है, इसप्रकार सतत 
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ज्ञानलभाव में स्थिर रहकर परविषयाधीन होनेरूप भाषक्ति को मिठा- 
कर, भेद का श्रद्धा में निषेध करके, ऐसा अनुभव करता है कि में 
निध्य एकाकार ज्ञायकरूप हैं । 


ऐमा बीतराग के ज्ञान का ओर उनकी निर्दोष बागी का रहस्य 

है. उगे मम्यकुज्ञानी मलीमाति जानता दे । अकेला, मुकसे मुकतमें हं। 

ज्ञतागग्ख्प हूँ, रागादिख्य नहीं हैं, पर में अटक जानेबाला नहीं हूँ, 

एक्मान्न ज्ञान में ज्ञान की पभ्रव॒था को जाननेदाला एकरूप शांति 

सर्प में हैँ, इसग्रकार अपना प्रगटठ स्वस्यप अपने पुरुषार्थ के द्वारा 
अनुगब में आता दे | 


यहँ। द्रब्यदष्टि से शुद्धता प्राट बताई है | जबतक ज्ञानी के 
चारित्र की अपेक्षा से अस्थिरता है तबतक राग. होता है, किन्तु यदि 
उस इप्टनल से अलग वर देते हैँ ( उसपर लक्ष्य नहीं देते ) भर 
मात्र मामान्य ज्ञानखभाव को रखते हैं कि में पररूप-रागादि नहीं हैँ, में 
पर से भिन्न हैँ, इपलिये पर के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, नित्य 
चकेला चतन्यस्वमावरूप हैं, ऐसा मानना ही घमं है । 


आत्मा का स्वरूप ऐसा ही एकरूप निश्चल है, तथापि जिसे ऐसे 
अपने स्वरूप की खबर नहीं है तथा जो शाव्मखरूप को इसप्रकार 
नहीं जानता कि में पर से मित्र हैं, स्वाधीन हैँ, अविकारी है, असेग 
हैँ; तथा में पर का कर्ता हैं, शुभाशुभ रागरूप हैं, में पर का कुछ 
कर सकता हैँ, पूजा-भक्ति इत्यादि शुभकार्य मेरे ही हैं, इसेप्रकार जो 
'वर में यह मानकर कि 'यह में हैँ और यह मेरा हैं?- पराधीनतारूप 
परक्षेयों में आमक्त होकर रुका हुआ है वह ज्ञान से भिन्‍न मात्र ज्ञेय 
पदांथी को ही ज्ञानरूप माने लेता है, और इप़लिये वह जहँँ-तहँ। 
यह मान बैठता है कि परयदार्थ की क्रिया को मैंने किया है और 
देहादि की क्रिया मेरे अधीन है । ऐसा मान॑नेवाला एकप्रकार से 
यह मानता है कि सभी यराघीन ओर निर्माल्य दें । * 
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चैतन्य निर्मल ज्ञानरूपी दर्पण झपनी स्वच्छता को जानमे वाला है, 
उसमें जो पराश्रयरूप रागद्वेष की ज्षणिक अधत्था दिखाई देती है उप्तकी 
नास्ति है; ऐसा न मानकर चज्ञानी के ऐसे मिथ्याभाव होते हैं कि में 
पर का कुछ करदूँ, पर से मेरा कुछ कार्य होजाये, पर की प्रवृत्ति 
मेरे भ्रधीन है इत्यादि; इसलिये वह पर में ही झआाप्तक्त है, भर्थात्‌ वह 
मानता है क्ि-परसंयोगाधीनता से प्रलग होना मुझे कैसे पुमा सकता 
है £ मैं निर्माल्य पराश्रय बिना क्योंकर टिक सकूँगा ! 


में किसी पर का कुछ कर दूँ, ओर कोई मेरी सहायता कर दे, 
ऐसा माननेबराला अपने को ओर पर को पराधीन-निर्माल्य मानता है । 
भगवान का स्मरण करके अपने गुर्णों को बनाये रख, बाह्य. शुभराग 
की प्रवृत्ति करूँ: तो गुण प्रगट हों, मुफमें निरावलम्परूप ख्तेत्र गुण 
झोर पुरुषार्थ की शक्ति नहीं है, इसप्रकार जो मानता है वह गुण की 
यहीं किन्तु राग की भक्ति करता है। कहा भी है कि:-- 


४ दीन भयो प्रभुपद्‌ जंपे, मुक्ति कहँँ। से दोय ? ह! 


नित्य जाननेबाला ज्ञान निरुपाधिक है, और वही में हूं, इमप्रकार 
-जोनकर सामान्य एकरूप ज्ञानखभाव में स्थिर होना प्तो यही प्रगठ 
धर्म है, उसमें पर का कोई करत नहीं है, प्राश्रय नहीं है । ऐसी 
श्रद्धा से पहले मूलधर्म की इृढ़ता होती है, उप्त स्राव की द्ढ़ता 


के बल से चारित्र खिल उठता है ओर पूर्ण स्थिरता होनेपर मुक्त- 
दशा प्रगठ होती है । 


जैसे भाहार का लोलुपी शाक में लीन होकर शाक्र को खाते हुए 
जमकर के स्वाद को ढक देता है,-खारेपन का प्रथक्‍त्व लक्ष्य में नहीं 
लेता, इसीप्रकार  अज्ञानी निमित्ताधीन दृष्ट के द्वारा घनेकप्रकार के 
“परविषयों में राग के द्वारा एक्राग्र होता है, वह अलग झरागी ज्ञान* 
स्वभाव को भूल जाता है, उसे मैं ख्तंत्र निरावलम्बी है, इशप्रकार 
पर से (कल की प्रतीति नहीं बैठती, क्योंकि उसने झपने को अपने" 
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रूप में और पर से मिन्नरूप में कभी भी प्रगटतया न तो जाना है, 
न अनुभव किया है ओर न माना है । 


जित्त जीव को पर में रुचि है वह पर का प्राश्रय मानकर, उसके 
विचार में रुक जाता है, किन्तु वह पर का लक्ष्य बदलकर अपने ऊपर 
इृष्टि डाले शोर निश्चल स्रभाव की श्रद्धा करके अपने ही में लग जाये 
तो उस्ते कोई नहीं रोक सकता, किन्तु पर में कर्तृत्त मान रखा है 
इसलिये पराश्रय की श्रद्धा नहीं छूट सकती; ज्ञानस्वमाव का निराकुल 
आनन्द नहीं आता, ओर जिनआाज्ञा समक में नहीं आती । ऐसा 
जीव परपदाथे में झटककर अपने को दबा हुआ मानकर क्षेयमिश्रित 
झाकुलता के स्वाद का अनुभव करता है । 


में परपदाथे का कुछ करूँ और मैं पर को भोगूँ-ऐसी . मान्यता 
बिल्कुल मिथ्या है । ज्ञानी जोब क्रिप्ती भो परवस्तु का स्वाद नहीं 
लेते । भ्रज्ञानी अविवेक के द्वारा उस्त परवस्तु को अपनी मानकर जड़ 
के रस में. भाकुल होकर, उसमें राग करके, यह मानता है कि उध्षमें 
से रम भाता है, किन्तु वास्तत्र में तो वह अपने राग को ही 
भोगता है । 


ज्ञान के करने में कोई भी संयोग बाघक नहीं होते, ज्ञानसभाव 
निरुपाधिक, निरावलम्बी है। कोई लाखों गालियाँ दे या स्तुति करे तो 
उपमें श्रटकना ज्ञान का स्॒भाव नहीं है, ज्ञान तो मात्र उसे जानता 
है। जो पर को जानने में अच्छा-बुरा मानकर उसमें रुक जाता हैं 
वह पर में आप्त्त द्ोकर, अपने ज्ञायकस्थमाव को भूला हुआ है| ज्ञान 
पर में रुका होने से पर से मित्र स्वाश्रित ज्ञानानन्द का झनुभव नहीं 
लेसकता | जो परवस्तु ज्ञात होती है वही में हूँ, ओर उसीसे जानता 
हूँ, इसप्रकार परत॒त्तु में जो आसक्त है उसे आक्मग्रतीति नहीं है। 


जैसे कोई शाक का लोलुपी व्यक्ति, शाक के रत में एकतान होकर 
यह मान बैठे कि इसमें नमक का सलाद दै -ही नहीं, ओर इसप्रकार 
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शाक में गुद्विता के द्वारा उममें मिन्नक्प से रनेत्राले नमक के स्थाद 
को नहीं जानता-शाक के सम्बन्ध से मिन्‍्न जो नमक का प्रशकृतर दे 
उसे मिन्‍न लक्षगरूथ नहीं मानता, किन्तु वह शाक के द्वारा नमझ का 
ज्ञान होना मानता दे; जबकि नमक और शाक के स्वाद के प्रथकृत 
को मतत जाननेवाला जोझि शाक्र का लोबुपी नहीं है, तरह नमक के 
स्वाद को पृथक जानता दे। वह यह जानता है कि खिचड। 

का स्ाद अ्रधिक्र है, जबकि उम्में गद्विव्ञान पुरुष लिबढो को हा 
खारी समझता है, भोर कहता है कि-खिचड़ी खारी है, इषपप्रकार दोनों 
का रुख भिन्‍म-भिन्‍न प्रकार का है। भोजन की गृद्धिता बाला नमझ 
का सतत्‌ खारापन भूलकर भोजन पर ही भार देता है, ओर जो गद्ठे- 
वान नहीं है वह नमक को प्रवक्त जानकर, नमक ते बतत खास ही 
है, इस्रप्रकार नमक के खाद को सतत प्ृथक्कू जानता हे। इमीमकार 
निमित्ताधीन इप्टि वाला जेयबल्लु में पराश्रय होकर जो परवलु जात 
होती है उसपर भार देता है कि में पर को जानता हूँ, पर से जानता 
हैँ, इसप्रकार वह परलह्य में भठक जाता है ओर ज्ञानी खाबलम्बी 
इृष्टिवाला होने से ज्ञानखभात्र को ज्ञेव से मतत प्रवकल्मय स्थिर रबकर- 
में पराध्चितरूप से जाननेत्राला नहीं हूँ, मेरे ज्ञान में पराधीनता नहीं है, 
परवस्तु नहीं है, में पररूय नहीं हूँ, में घपने को हूं। अपने में भपने 
ज्ञन से जानता हूँ, इमप्रकार अपने एक ही प्रकार के सतत ज्ञानस्रभाव 
की इृढ़ता पर ही बजन देता है, ब्रह् ज्ञेगों में नहीं रुकता, अपने ग्रगठ 
सतत ज्ञानख्रभाव से कर्मी अलग नहीं हो।ता । 


) 


जिप्ते यवार्थज्ञान होता है उच्ते अपनी भोर एक्राग्रता हुए बिना नहीं 
रहती । में पुण्य-पाप से रहित, कमेक्ख्बन्व से रहेत, अशारीरी, ज्ञान- 
स्वभाव हैं, पररूय नहीं हूँ, पर का में कुछ नहीं कर मकता हैंः मात्र 
अपने खावीन स्रभात्र में अनन्त पुरुपाथ कर सकता हूँ-ऐसी स्वाथीन 
खमाव की जो श्रद्धा है तो सम्पक्रदीन है, ओर बी जिनशासन के 


अनुमार राग-द्रेष और मोह क्रो जीतनेवाला धमे है। 
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आत्मा खमाव से त्रिकाल पर से मिनन-खतेत्र है, तथापि वर्तमान 
झवस्था में कम का संयोगसम्बन्ध न माने तो बरतमान अवस्था में स्वयं 
अपनी स्थवतेत्र योग्यता के द्वारा परलद्ृप में रुककर जो राम-द्वेंघ भाव 
करता है उसे दूर करने का पुरुषार्थ नहीं कर सकेगा; अपने विपरीत 
पुरुषा्थ से कर्ममंग्रोग का निमित्त पाकर जीव शुभाशुभरागरूप बिकारी 
अवस्था का करता दे, वह झपनी ही वर्तमान भूल है। स्वभाव से वह 
भूलबाला नहीं है, जड़कम राग-द्वेप या मोहभाव नहीं कराते, किन्तु 
जत्र स्रये राग-द्रेप करता है तब्र जड़कम की उसके स्वतंत्र कारण से 
उपस्थिति होती है। पर का झोर के लक्ष्य के ब्रिना राग-द्वेष नहीं होता, 
रोग पर गाग-द्वेष नहीं कराता। जब्र स्वयं पर में युक्त होकर, स्वलक्ष्य 
को भूलकर राग-द्रेप माहसभाव वरता दे तब सपने भाव का भारोप करके 
उममम्रय उपत्यित वस्तु को निमित्त कहा जाता है। यदि स्वयं शुभभाव 
करे ता संयागी वललु को शुमनिमित्त का प्राराप लगाया जासकता है, 
प्रीर शभ्रग्नुमभात करे तो अशुभ में उप्ते निमित्त कद्दा जाता है, ओर शुभा- 
शुभ दोनों भाव छोड़कर मात्र ज्ञाता ही रह तो अमावरूप निमित्त (क्षेय) 
कहलाता द्वे; इपप्रकार अपने भावानुपार निमित्त में आरोप होता है, 
क्रिमी नि| साथ आत्मा के भार्यो का पम्बन्ध नहीं है। निमित्त 
मात्र उपस्थित होता दे, उसे जानना सो व्यवहार है। 
निरमित्त परवस्तु है, वह खतेत्र है और में भी स्वतंत्र हूँ। विक्रारी 
अवस्था हो।नेवाली मेरी बतेमान योग्यता के कारण, राग-द्वेष करनेपर 
परवस्तु ठप्तके जो अपने कारगा से उपस्थित है, उसे निमित्त करके-उसके 
लक्ष्य से मेरी अवस्था में विकार ह्वोता है । बद्धधृ्ट भादि भाव व्यव- 
हारदष्टि से श्रशुद्ध हैं, सामान्य एकरूप भात्मा उसरूप नहीं है, 
थ्रात्मा उम्त प्रव्त्था तक के लिये नहीं है, जब ऐपा जाने तबव्यवहारं 
से जिनशाप्तन जाना हा कहलाता है। बह ज्यवहार चित्तशुद्धि का 
झुभभाव है, किल्तु बह धरम नहीं है। ' 
प्रत्यक आत्मा अखंड स्वतंत्र हे, मेरी शक्ति से अवस्था में राग-द्वेष, 
पुयय-पाप की चृत्ति उपन्न होती है, परपदाथे में कुछ कर डालने कौ 
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च्रत्ति उठती है उपमें जड़कम॑ के संवोग का निर्मित है, विकारभाव 
अवस्थादष्ट से है ओर वंह में अपनी अशक्ति से कर्ता हैँ. कोई 
पर-निमित्त या कम मुझे रागद्वेष नहीं कराते; दया, दान, पृजा, भक्ति 
इत्यादि के शुभभाव पुण्यवंध के कारण हैं, किन्तु वर्म के कार्गा नहीं 
हैं, व धर्म में सहायक नहीं हैं। खमात छा पुरुपाय मेरे स्वरूप से ही 
होसकता है. जब इतना निर्णय करलेता है तब कहीं व्यवहार के औगन 
तक पहुँचा कहलाता है । जब राग से छटकर स्वभाव की ग्रतीति करके 
श्रद्धा में राग का निषेघष करता है तब ॒श्रद्धामात्र धर्म होता है, और 
चारित्र के बल से राग का जितना अभात्र करे उतनी निमल दशा 
प्रगठ होती है । 

शात्र से या मतसमागम से जिनशासन को जाने सा व्यवहार है। 
आगन तक पहुँचे ओर निरावलम्त्ी, सामान्य एकरूस, निर्विकार स्वभाव 
का एकाकार लक्ष्य करे तब निश्चय से सत्र जिनशासन का ज्ञाता होता 
'ह्र। कम के पध्म्बन्ध से युक्त हाने से अशक्ति के कारण जो पुग्य्पाप 
की छाणिकल्ृति उठती है उसरूप में नहीं हैँ, किल्तु में उत्त विकार 
का नाक्षक हूँ, निराजलम्बी, निरश्रिकार, ज्ञायक त्रिकाल अनन्तगुण से 
पूण हूँ, स्वभाव के अतिरिक्त दूसरे का कुछ नहीं कर सकता, मेरा स्वभाव 
रागदेष की उत्पन्न ऋतनेबाला नहीं है, में कमी भी फा का कर्ता-भोक्ता- 
नहीं हूँ; जब ऐसी स्वाधित स्वाधीनता यवाय श्रद्धा में आती दे तन 
कहा जाता है कि-उप्त जीव ने बीतराग के कथन का जाना दै। 
... (१) कर्म का संयोग है तथापि निश्चय से अवन्य-अस्पर्शी हैं। 

(२) शरीर के आकार का संयोग है, तथापि निश्चय से अमंयोगी 
शरीराकार से रहित हूँ । 


(३) दीनाविक अबरस्थारयप परिणमन होता है, तथापि निश्चय से 
अतिपत्तमय एकरूप हेँ। 


८20९ जा 


कर 


४) अनन्तगुण मिन्‍्त-मिनन शक्तिप्नद्वित हैं, किन्तु स्वभाव भेदरूप 
नहीं है, में नित्य एकरूप अमेद हैं। | ५ 
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(७) गगन्द्ेष, हे-शोक के भाव निमित्ताधीन होते हैं, किन्तु में 
उम्तरूप नहीं। हाजाता | - 


इमप्रकार जत्र अपने यथार्थ स्ररूप को मानता है तत्र व्यवहार के 
आँगन में-शुभराग में पहुँचा कहलाता है, (ऐसी चितशुद्धि जीब ने 
अनन्तवार की है किन्तु वह व्यत्रहार है) व्यत्रह्यर से-शुभराग से निश्चय 
अर्थात्‌ स्रभाव के गुण प्रगठ नहीं होते, किन्तु शुभ अथवा अशुभ कोई 
भाव में नहीं हूँ, व्यवहार के प्तमस्त भेदों का अभेद स्त्रभाव के बल से 
प्रथम श्रद्धा में निषेत्र करे तो पराश्य के बिना सलकृय से अतरंग- 
गुण में एकाग्रता का जोर देनेपर स्वाभाविक्र गुण खिल उठते हैं । 


उपयुक्त पांच भात्रों रे लतंत्र पूणी निमभल स्वमावरूप से भात्मा को 
यवार्थ प्रतीति में माने, तव निर्मल श्रद्धारूप प्रारंभिक्ष धर्म भर्थात्‌ 
मम्पकशीन होता है | जो इसे जान लेता है वही वास्तव में जिनशा- 
पतन को जानता है। 


देहादिक परवस्तु की क्रिया को ज्ञानी या भज्ञानी कोई भी नहीं 
कर सकता, इसलिये उसकी तो यहाँ। बात ही नहीं है | भात्मा के 
स्वभाव में स शुभाशुभ बृत्ति उत्पन्त नहीं ह्वोती, किन्तु स्रभाव को 
भूलकर परलद्य से जब नवीन करता है तत्र होती है । चाहे जैसे 
उत्कृष्ट शुभभाव भी सघमाव के बिरोधी हैं, जो उसे आदरणीय मानता 
है, श्रथवा पहायक्र मानता है, वह स्वभाव को नहीं मानता । ज्ञानी 
के पुरुषार्थ की अ्रशक्ति के कारण पुण्य-पाप क्री लगनरूप भस्थिरता 
होजाती है, तथापि उसमें स्वामित्व नहीं होता, भाद्रभाव नहीं द्ोता । 
वह जानता है कि यह मेरा स््रभावभाव नहीं है । 


मेरा स््रमाव नित्य एकरूप सतत गुणरूप है, उसमें दाणिक भवस्था 
के भेद नहीं हैं, में शुभाशुभभाव का उत्पादक नहीं हैँ. किन्तु नाशक 
हूँ, जिपने- ऐसे भझात्मस्वमाव को ययवार्यश्रता जानलिया, ठप्तने सत्रे जिन- 
शासन के रहस्य को जानलिया । पराश्रय की श्रद्धारूप अ्रनादिकालीन 
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विपरीत मान्यता और प्र विकार कां नाश करके जिसने ज्ञायकस्वभाव 
को ही प्राप्त किया है, उसने सर्व बीतराग के दृदयों को जानलिया है । 


भगवान की वाणी में शुद्ध. ज्ञानमाव हैं | बह राग के कर्तूल 
को स्थापित नहीं करती, ओर पराधीनता को भादरगीय-करने योग्य 
नहीं बतलाती | जिसने अपने निर्मल स्थाथीन स्रमाव को जाना है, उसने 
बीतराग परमात्मा को जानलिया दे, उतने उनके उपदेश को जानलिया 
ओर यह भी जानलिया कि जीतने योग्य क्या हू । 

यह सव बातें झाचार्यद्व ने स्याय-प्रमाणग भे कड़ी हैं, योँही 
अनाप-शनाप कुछ नहीं वह ठिया हे, किन्तु साक्षात्‌ भगवान चिद्रानन्द 
आत्मा के स्वस्थानरूप शासन में सलक्ष्य में तीथकर भगवान की सही 
( हृत्ताक्षर-प्रमाण ) पूर्वक्त लिखा गया है-कहा गया दे, ओर ध्ममें श्री 
कुन्दकुन्ठाचार्य को साक्षी है, यह वात त्रिकाल में भी नहीं बदल पकती । 


जैसे शाक के ग्रृद्धिवान पुरुष का शाक से भिन्न नमक का स्वाद 
नहीं मालूम होता, ओर वह शाक को ही खारा मानता है। जो नमक 


बे 


का स्त्राद है सो शाक का स््राद नहीं है, फिर भी वह झाक् ओर 
नमक के स्वाद को भिन्‍न नहीं जानता, ओर यह कहता है कि 'शाक 
खारा । यदि शाकादि के भेद से रहित-संयोग से रवहित परमार्थ से 
नमक के प्ततत प्रगट खारेपन को देखा जाये तो जो खारेपन का 
प्रगठ स्वाद शाक से ज्ञात हाता था वह खारापन सामान्य नमक का 
ही स्वाद था, वह शाक्र का स्वाद नहीं था। नमक को अकेला देखो 
या शाक के संयोग में देखो किन्तु बह नित्य एकरूप सामान्य प्रगठ 
खारेरूप में है, वह (नमक) शाक इत्यादि किसी परचस्तु के स्वादरूप 
से नहीं है, इसप्रकार जो अंलुब्ध है बहू जान सकता है। इसम्रक़ार 7 
नमक के इृष्टान्त से पर्षेयों में लुब्ध हुआ जो अज्ञानी हैं सो चह अनेक- 
प्रकोर के क्षेयांकार से रागमिश्रित भाव से अकेला निरुपाधिक सामान्य 
ज्ञानस्वभाव को हँक़कर ओर क्षेयविशेष के आविर्भाव से (प्रगठपन से) 
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ज्ञान को खगड-खगण्डरूप' मानकर निमित्तावीन भाकुलता के स्वाद का 
अनुभव करता दै। हब्यकर्म, नोकरम शरीरादि किसी परपस्तु की 
क्रिया तथा. पुग्य-पाप की भावना वास्तव में ज्ञान में नहीं है, किन्तु 
यह सत्र परज्ञेय हैं । भज्ञानी अपने ज्ञान में ज्ञात होनेवाले ज्षेयों से 
अपने ज्ञान में अच्छे-बुरेपन का भेद करता है, ओर परक्षेयों का 
अपने में आरोप करके, घपने ज्ञायकस्थरभाव को ढैँकता है । | 
ज्ेव में मत्रकुद्ध आगया है । देव, गुरु, शासत्र ओर साक्षात्‌ सि 
भगवान भी परज्ञय हैं । उन्हें अपना माने ओर यह माने कि वे मेरा 
कुछ हर देंगे ता इमप्रकार यह आपने को पराधीन मसानना हैँ। भग- 


वान भी परस्षेय हैं. उनकी भक्ति, स्तुति, पूजा की, इमलिये मुझे लाभ 
हुआ दे, इमप्रकार जे बात्तत्र में मानता है वह भगवान की नहीं किन्तु अपने 
राग की स्तुति ऋरता है | पर का अत्लम्बन आवेश्यक है यों मानकर 


रागयुक्त ज्ञान करके, पर से गुग-लाभ मानकर जो. उसमें अठटक गया 
हैं यो वास्तव में अपने जानस्थ्भाव को न जानने बाला अन्लानी हे, 
बड़ अपने ज्ञान को पर्षियरदप करता हुमा अनादिकाल से परवस्तु में 
लुच्यम व से अटक रहा है। 

में पर से मिन्‍न हैं, यह भूलकर जिसे अपने स्वतेत्र तल की खबर 
नहीं है, स्वभाव में अपास्शक्ति मरी हुई है उसपर जो भार नहीं देता 
ओर मात्र पुगय के लिये ही रागद्रेपादियुक्त क्रिया को अपनी मानकर 
उसमें थम मानता दे वह वास्तव में अपनी आकुल्नता का-मढ़ता का 
ही स्राद लेता है, उसे अपने ज्ञायक्रत्मभाव की खबर नहीं हे, इसलियें 
वाद्य शुभग्रवृत्ति में 'क्रि जो परमार्थतः विष है! आसक्त होकर मात्र 
राग की ही भक्ति करता है | वह अपने राग से भिन्न स्वाधीन प्रगठ 
ज्ञानशांति-घम्दप का नहीं जानता, इसलिये स्राश्नित मुग का स्वाद 
नहीं ले सकता । 

अज्ञानी का वाह्म प्रदृत्ति की महिमा है इसलिये वह पर में अनुकू- 
लता को देखकर, उम्रमें एकाम्र होकर उप्र पराश्रय से दृषांनुभव करता 
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है ओर कहता कि अहो ! मैंने बहुत-बहुत पुगय किये हैं, इतनी क्रिया 
की है इसलिये पअतरंग में गुण-लाभ हुझ्ाा होगा, इसप्रकार पाश्रय से 
गुण का मूल्य औकता है, ओर अपने को निर्माल्य-परावीन मानता #। 
वह सामान्य एकराकार प्रगठ ज्ञानलभाव का लक्ष्य नहीं करता जोकि 
सर्व पर से भिन्‍न है, झभोर पर से एयक्‍त्व के बल के बिना पराश्रय से 
अलग नहीं होप्कता | “त्‌ ख़तंत्र तत्व है इमलिये तरा कोई सहायक 
नहीं है” यह घुनते ही उसे घबराहट होजाती है कि में परावल्म्बन 
के बिना अकेला कैसे गह सकूँगा ? उप्ते अपने खतेत्र गुण का विश्वास 
नहीं है इसलिये भीतर से समाधान नहीं होता । बाहरी मानी हुईं 
प्रवृत्ति को देखे तो समाधान करे, कुछ करूँ; तो ठीक हो, प्रन्यथा 
प्रमादी मूढ़ के समान द्ोजाऊँगा, इतप्रक्ार अपनी ख्तंत्रता में दक्रित 
रहता है । मात्र ज्ञान क्‍या है, ओर कहाँ स्थिर होना है, इसकी कोई 
खबर नहीं होती, इसलिये क्रिसी दूमरी वस्तु को लक्ष्वर में लूँ तो विचार 
कर सकूँगा और गुण कि क्रिया की गई मामी जायेगी | इसप्रकार अनादि- 
कालीन भ्रम से अपने को निर्माल्य मानकर स्तेत्र स्वाश्रय की श्रद्धा 
का अनाद करके स्वभाव को ढक देता दै । पुगय से अपने गुण को 
टिका रखे, ओर अधिक शुभभाव करूँ; तो गुण प्रगठ हो-ऐमा मानता 
है सो भ्रम है । 


यह त्रिकाल सत्य है, यदि कठिन मालूम हो तो भी चाहे जब 
इसे माने बिना छुटकारा नहीं है, इसके अतिरिक्त धर्म का कोई दूप्तरा 
उपाय नहीं है। यदि कोई इसके अतिरिक्त दूसरा माग माने तो वह 
उप्तके घर का बनाया हुआ स्वच्छेद मार्ग है, बीतराग का मार्ग नहीं 
है। इसमें बहुत गहन विचार विद्यमान हैं। घशुभ से बचने के लिये 
शुभराग में युक्त द्वो तो शुभराग के निमित्त-देव-गुरु-शात्र इत्यादि अनेक - 
हैं किन्तु वे सब परवस्तु हैं ओर परचरतु का जो अवल्म्बन है से| राग. 
है। परव॒स्तु ओर उप्तका राग रखेँ, शुभराग का अवलम्बन ग्रहगा करूँ: 
ता गुण प्रगठ हा, इसमप्रकार शुभभाव से या निमित्त से गुण को मानने- 
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वाला स्वतेन्न मतह्वमात्र की हत्या करनेबाला है। भीतर जो गुण भरें 
हुए हैं. उनकी तथा में अखग्ड गुगरन्ंप हूँ, निरावलम्ध, निर्विकार 
और फव्रस्तु के संयोग से रहित हूँ, ऐसे स्वभाव के बल से गुण प्रगट 
होते हैं और वे मंत्र गुग च्तमान में स्वाश्रय के चल से ही स्थिर हैं 
इसका उसे खबर नहीं है। भात्मा अपने अनन्त स्वतंत्र गुर्णो से नित्य 
भरा हुआ है, यदि वतेम्ान में पृ गुग न हाँ तो बाहर से नत्री 
नहीं आते। वाद्य लक्ष्य से जो भाव होते हैं व स्वभाव के भाव नहीं 
हैं; मन, वागी भीर देह की क्रिया-जड़ की पवत्था जड़ के भाधार से 
हैं।वी हू। महनीत जड़ की अबत्या के परिितित होने का अमिमान 
बनता है। देह की क्रिया के लक्ष्य से-किसी मी परवस्तु के लक्ष्य से 
जे। भात्र प्रगठ होते हैं वे निश्चय से अवर्मभाव हैं, रागभाव हैं, स्वमा- 
ब्रमावब नहीं हैं; क्योंकि वे अविकारी स्वमात्र से विरोधीभमात्र हैं। 


पहल श्रद्धा में सतृत्यभाव को स्वीकार किये बिना, पूणे गुण के 
परिचय के बिना क्रिसका पुरुषार्थ करेगा ? और कही स्थिर होगा? जो 
यह मानता दे कि परलक्षय से गुण प्रगठ होते हैं, उसे सदा रागरूप 
आवुल्तता का अनुभव होता है। परगश्रितता से रह्दित मेरा स्वतंत्र प्रगठ 
ज्ञानखनाव नित्य अव्नन्व है, उपकी प्रतीति के विना उप्तका स्त्राद 
नहीं आता । ेल्‍ 
जो करने योग्य हे ओर जो स्वाधीनता से हं।सक्रता दे उसे अनेत- 
काल में न तो क्रमी माना है ओर न किया ही है; प्रद्युत जो करने 
योग्य नहीं है ओर जो स्थवाधीनतापृत्रक हो ही नहीं सक्रता उस पर का 
कतुल मानता है, ओर अनादिकाल से स्रभाव से विरुद्ध राग-दँष-मोह 
भाव को करता श्रारहा ढेँ। 

ज्ञानगुण में राग नहीं है, और कोई पखसतु राग करने को नहीं 
कहती; पर को लेकर मूलता नहीं है, किन्तु देहादिक-पापदाये की अपनी 
ममरख्बुद्वि .से स्तर ही गइबइ करता है-अ्रमिन होजाता है| त्रिकाल- 
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स्वभाव में कोई भन्तर नहीं है, एकरूप ही है; किन्तु ज्यों में भाषक्त 
होकर भर्थात्‌ पै।च इच्द्रियों के विषयों में तथा पुण्य-पाप की इत्ति में 
अच्छा-धुरा मानकर उसमें ज्ञान रुंकता है, परचस्तु में राग-द्वेंष, आदर-भना- 
डर करता है इसलिये अपने खमाव्र का ही विरोध करता है।.. *« 

आत्मा निरन्तर ज्ञाताखरूप है। ज्ञान का स्वभाव पर-विषय में अ्च्छे- 
बरेरूप से अटक जाना नहीं है । परपदाथ में अटक जाना वह एक-एक 
मप्तय की स्थिति के राग-हेष मोह का लक्ष्य है, वह विकारखूप होने से 
ज्ञानगुण नहीं है । गुण में भवगुण की त्रिकाल नास्ति है । ज्ञान 
ते। सामान्य अकेला निमल है, उप्तकी पर्याथ भी निमेल है, उप्तम राग 
नहीं है । इमप्रकार ज्ञानी और अज्ञानी दोनों के सामान्य ओर विशेष 
रूप से होनेवाला ज्ञान ज्ञानरूप से तो त्रिकाल निर्मल ही है, किन्तु 
अज्ञानी उसमें राग से अटकनेवाले विक्रय का भेद करता है; यदि 
स्वाश्रय सवमाव के लक्ष्य से उप्त भेद को दूर करदे तो रागरहित 
सामान्य एकाकार ज्ञान ज्ञान ही है | जैसे अन्‍य द्रव्य के संयोग का 
निषेध करके, मात्र नमक का ही शभ्रनुभत्र किया जाये तो सर्वतः निरंतर 
एक क्षाररत के कारण नमक की डली मात्र ज्ञारूूप से ही स्वाद में 
आती है, इसीप्रकार परहव्य के संयोग का निषेध करके, केवल निरा- 
कुल शांत आत्मा का ही अनुभत्र किया जाये तो सर्वतः सबे गतियों 
सें, सब क्षेत्र में, सत्र काल में और सब भाव में अपने एक विज्ञानधन 
स्वरूप के कारण यह आत्मा स्त्रय॑ ही सतत्‌ ज्ञानरूप से स्वाद में 
थाता है । 


शाक-पूड़ी, भजिया इत्यादि भोजन के भेदों की” अपेक्षा से नमक 
अधिक खारा है या कम खारा है-ऐसे भेद होते हैं, किन्तु जिसकी 
इृ्टि भोजन पर नहीं है बह तो नमक को सतत खारेरूप में प्रत्येक 
अवस्था में प्रगटढतया जानता है, परसंगोग का .निषेघ करके . नमक 
नमऋ रूप से खारा दी है, अन्यरूप नहीं है; इसप्रकार ज्ञान में श्षेय- 
मात्र से परदृ॒न्य का पयोग है, किन्तु उस. संग्रोग से. ज्ञान - सेदरूप 
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नहीं होता । मुझमें परसंयोग नहीं है, इसप्रकारें परक्षेयों का निषेध करके- 

मेरा ज्ञान -पराघीन नंहीं है, पुण्य-्पाप के भाव भी पराश्रय से ही होते 
हैं, परमार्थ से स्वभाव में विकार है ह्वी नहीं, में विकारी अवस्था जितना 
ही नहीं हूँ, शुभाशुभ विक्रार कां नाशर्क हूँ उत्पादक नहीं, देहादिक- 
संगादिक किंप्ती भी परसंग्रोग का मुफ्में अमाव है, भोर निरेतर झनेत- 
ग़ुण-सखमाव ज्ञायकछरूप का ही अस्तित्र है, इप्प्रकार खन्‍पर की पर्तति- 
नासि जानकर त्रिकालत्यायी मात्र ज्ञानखभात्र का अनुभत्र करना दी 
संस्यकंज्ञान है | 

पहले श्रद्धा में ऐसी यथा प्रतीति करनेपर झयने अखणड सामान्य" 
ज्ञान के लक्ष्य से विशेषज्ञान को झ्ांशिक निमलता होनेपर निराकुत 
एकरूप स्रभाव का स्वाद भाता है । जिसने पर से सिन्‍त खतेत्र 
स्वभाव को लक्ष्य में लिया है उप्के सरवेज्ञकथित स्त्राधीन छुखरूप धर्म 
होता है; फिर पुरुषा्थ की अशक्ति से, पराश्रय का लक्ष्य करने से 
हानेवाले छणिक विकारमाव को. वह परक्षेयरूरर से जानता है, वह 
चणिऋ अशक्ति का स्वामी-कर्ता नहीं होता । अवत्या के जितने खण्ड 
होते हैं, उन सभी व्यवहार के भेदों का निषेव करके मैं भेदरदित 
नित्य ज्ञानत्वभावी हूँ, इसप्रकार यथाथे श्रेद्धा का मानता सो यही सबं- 
प्रथम धरम की शांति को प्रगठट करने का उपाय है, ओर निमल ज्ञायक- 
स्रभाव के वल से स्थित्ता को बढ़ाना सो यही चारित्र दै। सखरूप को 
यथार्थतया सम्रफकर सर्वज्ञ बीतरागक्थित न्याय से सत्तप्तमागम से उच्री 
का-स्वरूप का ह्वी भम्यास करना चाहिये । 

प्रश्/--क्या पहले गुणस्थान में (मिध्यात्वद्शा में ) जीव निशव- 
लम्बी होतकता है ! 
. उत्तं;--सत्‌ अ्रवृ्ण करते हुएं यह: यथाये सत्य है, इंसप्रेकार मात्र 
निज की ओर के विचार से यथांय संत्‌ की स्वीकृति होती है, बारम्बार 
उम्रके आदर और रुचिरूप में हँ। ही होती है, उसमें ओअशतः मन का 
मंबल्मम्बन छूंट गया है झोर वह यथार्थता का ल्वय॑-निर्णेत्र करता है । 


न 
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निमित्त ओर अवस्था को भूलकर खलक्य की श्रद्धा सम यवार्थता का 
अश प्रगट होता है, वह अशतः रागगहित निरावलम्ब्ी होने थे भम्बकद- 
शन को प्राप्त करने के लिये सम्मुख हुआ कहलाता है । अतरंग में 
झप्रगट रुचि काम करती है, उस रुचि के वल से ही प्ागे बढ़ता 
है। प्रारंभ में यथाथे सत्‌ की स्त्रीकृति के रूप में सच्च कारण में नैंगम- 
नय से निरावलम्बी यथार्थेता का झअेश न हो तो, सम्पकूदडानरूप प्रगट 
कार्य में प्रगट अश से निरावलम्बिता कह से भायेगी ? मम्पकद्ृष्टि की 
श्रद्धा में पूणी निरावलम्बी सिद्ध परमात्मस्थभाव ही है, श्रोर उसके वल 
में ही पूरोदशा प्रगट होमकती है। 


पराश्रयरहित स्वाधीन झाम्मस्वरूप की अनुमति ही समस्त निनशामन 
की भ्रनुभूति है। 


भात्मा में अवस्थारूप से कम का तथा शरीरादि का सम्प्नन्ध है, 
ऐसा जानना-कहना सो व्यवहार है । जहँँतक परपढ़ार्थ पर लक्ष्य है 
वहँतक पराधीनतारूप व्यत्रह्मर है, वह कहीं भात्मा के लिये गुण का 
कारण नहीं है। 


समयसार की प्रत्येक गाथा में स्वज्ञ भगवान ने जिसप्रकार निश्चय- 
व्यवहार कहा है उसीप्रकार कहाजाता है। व्यत्रहार का भर है परलक्ष्य 
से भेद का आरोप। उच्त भेदरूप व्यवहार को सहायक माने, गुणकर 
माने ओर उसपर लक्ष्य रखकर उससे धर्म माने तथा पराश्रयरूप व्यवहार 
को ही जो निश्चय माने उसे वह मान्यता बन्ध का कारण होती दे। 


में शुद्ध हूँ, भंग हूँ, ऐसी श्रद्धा के बल से निमेलता प्रगट होती 
है। पहले यथार्थ प्रतीति में पराश्रयरूप सर्व भेद का (व्यवहार का) 
निषेध है, फिर प्रथक्त्र में स्थिरता पर भार देना सो शुभाशुभ वन्धन- 
भावरूप व्यवहार के नाश करने का उषा है। निमित्तरूप देव, गुरु, 
शात्र शत्यादि सर्वेबस्तुयें जानने योग्य हैं,“भशुद्ध अद्स्था में जो कमे का 
संयोग है उप्तका ज्ञान कराने के लिये व्यवहार है। अकेली वस्तु में विकार 
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नहीं होता |. निश्चय का ध्र्थ है पर से निराला, नित्य पूर्ण अविकारी 
स्वभाव.-वह पराश्मित खण्डरूप व्यवहार का नाश करनेत्राला है। बाह्य 
की प्रवृत्ति-त्रतादि के शुभराग की प्रद्ृति भी भान्तरिक गुगों के लिये 
महायक नही है; जितनी पराश्रयता है उतना ही राग में रुकना होतां 
है । जबतक पूर्ण बीतरागता नहीं होजाती तबतक अब्स्था में पराश्रयरूप 
जो राग रहता द्वे उसे मात्र जानना ही व्य्रह्रनय का प्रयोजन है! 


पराधित वाह्मेन्मुखरूप राग को गरुणकर माने तो बह व्यवहार 
नयाभाम्त (मिव्यात्व) है। देहादिक पर की क्रिया तथा पुग्ययाप के शुभा- 
शुभराग के भाव-विक्रार मेरा स्वरूप नहीं दे, क्योंकि उस विकार का मेरे 
स्त्रभाव में अमाव है। मेरा स्भाव अबस्थामात्र के लिये नहीं है, 
किन्तु त्रिकाल स्तेत्रतया एकरूप है। पराश्रथ की श्रद्धा छोड़कर परमाथ, 
अक्रिय निरावलम्बी स्रभाव की श्रद्धा करना ही ख्तंत्र गुण की श्रद्धा 
है ओर यही मिनशासन की निश्चय से श्रद्धा है। 


न्रौदहवीं ओर परन्द्रहत्रीं गाया में जो व्यत्रहार से कहा है उध्षप्रकार 
प्रनिमित्त के भेदरूव अवस्थाइष्टि से भात्मा को यथात्रत्‌ जानना सो 
जिनशाप्तन का व्यवहार है; उतत व्यवहार को पत्याथ मानकर अपने को 
अवस्था जितना मानले ओर यह माने कि मुझे शुभाशुभभाव गुणकर हैं, 
ओर में उनका कर्ता हूँ, तो उसे निश्चय की (गुगस्ररूप स्वाधीन स्वभाव 
की) श्रद्धा नहीं है। रागादिक में तथा देहादिक परवत्तु में कतृेत्व को 
स्थापित करे-पराश्रयता को माने तो वह जिनशास्तन का व्यवहार नहीं 
है। व्यवहार को निश्चय से निपेध्य जानकर निर्मित तथा भ्रवस्था को 
गौण करके मात्र अवस्था-मेद को जानना सो व्यवहार है। 


शात्र में भरनेक जगह अप्रदूभूत व्यवहारनय के कथन की बात 
भधाती है, किन्तु उप्तका वास्तविक अर्थ उप्तके शब्दानुतार नहीं होता । 
मात्र निक्र८ के निमित्त का ज्ञान कराने के लिये उसे उपचार से कहा 
है, ऐसा समकना चाहिये । 
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मैं पर से मिन्न निरावलम्बी चीतरागी स्वभावरूप हूँ; पुग्य-यापर गद्वित 
अदा, ज्ञान और स्थिरता ही मार्ग है, में मोद्यमा्ग की प्रपूण घत्रस्था 
जितना नहीं हूँ; ऐसे जात्मा के अबस्त्रभाव की जिमने श्रद्धा की हे 
उसने निश्चय से जिनशासन को जाना है| “बीतराग कथित निनपम 
में ब्रत, तप, वाह परीषह इत्यादि बहुत कठिन होते हैं। देव, गुरु, 
शासत्र, ऐसे होते हैं, उनकी पूजा-भक्ति इसप्रकार होती दे” यों बाहर 
चिन्हों से (परबत्तु में) जिनशामन को मानना सो व्यवठार है, बहार 
चीतराग कपित परमाथे जिनशाप्तन नहीं है। ब्रनादि के भाव शुभराग 
>हैं-आसत्र हैं, उन ब्रतादि के वन्वनभार्वों में सच्चा जिनशासन नहींद्वे 


जिनशासन में, “जिन! शब्द का अयगे जीतना है; और उपमें राग- 
द्वेष एवं प्ज्ञान को जीतकर (नण्ट काके ) पराप्रयरहित ज्ञानस्वभातर 
स्वतंत्र है, इसप्रकार जानना और श्रद्धा करना से यही दागद्वेप-मोह 
ओर पंचेन्द्रिय के विषयों की बृत्ति का जीतना है । क्रियार्काइ की 
चाहवृत्ति से प्रांतरिक स्वभाव की प्रतीति नहीं होती । 

जो प्रम्यकुददन पहित है उसे भी अशुभराग से बचने के लिये 
पूजा, भक्ति, ढान, तप इत्यादि क्रियाकांडरूप जितना बाहर की ओर 
का भ्रुकाव है वह कहीं सच्चा जिनशासन नहीं है। शुभराग भी पुग्य- 
चंघ का कारण है, जो अपने को उसका कर्ता मानता है वह अपने 
गुणरूप स्भाव को नहीं मानता | ज्ञानी की दृष्टि में राग का त्याग 
है, किन्तु बह पूर्ण ब्रीतराग नहीं होप्कता तबतक पापरूप अशुभभाव 
में न जाने के लिये पूजा, भक्ति, त्रत, तप सम्बन्धी पुण्यराग हुए 
बिना नहीं रहता । किसी भी प्रकार के शुभाशुभराग की प्रवृत्ति होना 
व्यवहारनय नहीं है | कोई भी विकारीभाव गुगकारी नहीं है, किन्तु 
यह विरोधीभाव है, ओर जितनी हद तक खलक्त्य में टिका रहे उतना 
निर्मलभाव है; इसे जानना सो इसका नाम व्यत्रहारनय है । शुभाशुस 
राग या मन, वचन, काय, की प्रत्ृत्ति को जो जिनशासन या मोक्षमार्ग 
का साधन माने अथवा मनवाये उसे बवीतराग के उपदेश की-सखतंत्र 
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स्वभाव की खबर. नहीं है | शुभराग से भी- घर्म नहीं होता । मात्र 
शुभराग चाहे जैप्ता हो तथापि वह व्यवह्ारनय -से-उपचार से भी 
धर्म नहीं है । 


लोगों को यथाथे धर्म का स्वरूप समझ में न आये इसलिये कहीं 
भ्रधम को घमे माना या मनवोया' जाप्कता है ? (इसंसमय' समझ में 
नहीं आसकता' इसप्रकार निषेधक्रारक मिथ्याशल्य को दूर कर देना 
चाहिये । जिसे परमाथे जिनदशन की खबर नहीं है उसे व्यवहार की 
भी सच्ची श्रद्धा नहीं होती, इसलिये उसके द्वारा माने गये या किये 
गये त्रत, तप, पूजा, भक्ति इत्यादि यथाथे नहीं होते। पाप से बचने के 
लिये शुभभाव करे तो पुण्यबन्ध होता है, इसका कौन निषेघ करता 
है ! किन्तु यदि उप्त पुण्य की श्रद्धा करे, उसे अपने स्वरूप में माने 
ओर यह माने कि उसके अवलम्बन के बिना पुरुषार्थ उदित नहीं होता- 
गुण प्रगट नहीं होता तो वह महा मिथ्यादृष्टि है, वह स्वाधीन सत्रव- 
भाव की प्रतिस्रमय हत्या करनेवाला है ॥। यदि यह कठिन प्रतीत हो 
तो सत्पात्तत्य का निशय करे, किन्तु असत्‌ से तो कमी भी सत्‌ की 
प्राप्ति नहीं होसकती । 

सम्यकुदशीन होने से पूर्व भी अशुभभावों को छोड़ने के लिये दया 
इत्यादि के शुभभाव करता अवश्य है, किन्तु यह मान्यता मिथ्या है कि 
उससे सम्यकुदशन होता है या गुग-लाभ होता है । अनादिकाल से 
शुभाशुभभाव करता चला आरहद्ा है, फिर भी अभी संसार में क्‍यों 
परिश्रमण कर रहा है ! लोगों को भ्रनादिकाल' से 'पुणयभाव भनुकूल 
प्रतीत होरदे हैं इसलिये उन्‍हें छोड़ने की बात नहीं रुचती । जिसे 
स्वभाव के अपूर्न पवित्र गुण प्रगठ करना हैं. उप्तमें शुभराव जितनी 
लोकिक नीति की पात्रता तो होती ही है । नवतत्वे इत्यादि ओर जैप्ता 
कि तेरहवीं गाथा में कह चुके हैं उप्तप्रकार सच्चे व्यवहार का * ज्ञान- 
होता ही है, उप्तके बिना सम्यकृदेशन के औगन में आने की तैयारी 
नहीं होसकती ।. यहेँँ। यह नहीं कहते हैं-कि-छुममाव से गुण: प्रगठ 
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होते हैं, क्योंकि धर्म के नामपर उत्कृष्ट शुभभाव भी जीव ने अनन्तवार 
किये हैं, किन्तु प्रतीति के बिना किंचितूमात्र भी गुण प्रगठ नहीं 
हुए । यहाँ ऐसा अपूर्त वत्तुखरूप कहा जारदा है क्रि-जिमपत जन्म- 
मरण दूर होसकता है। और जो कुछ कहा जारहा है उसे स्त्ये 
अपनेआप निश्चित्‌ कर सकता है, और अभी भी वह होसकता हैं। 


पुण्य का निषेघ करने का अथे यह नहीं है कि पाप किया जाये 
या पापमा्ों का सेवन किया जाये । देह की अनुकूलता के लिये 
या सत्री पुत्र घन प्रतिष्ठा इत्यादि के लिये जितनी प्रद्ृत्त करता है वह 
सारी सांधारिक प्रद्नत्ति अशुभराग है-पाप है | जिसे धर्म की रुचि है 
बढ पाप की प्रवृत्ति छोड़कर दया दान इत्यादि शुभभात्र किये विना 
रहता ही नहीं । 


में शरीर की क्रिया कर सकता हूँ, ऐसा माने तो मूढ़ता का पाप 
पुष्ट होता जाता है। अशुभभावों को दूर करके पुरुषा् से खये शुभ- 
भात्र कर सकता है | शुभभाव करने में घन इत्यादि की आवश्यक्ता 
नहीं होती । निरावलम्धी खरूयप की श्रद्वा के अतिरिक्त निश्चयस्वभात 
की ओर अशमात्र भी उन्पुखता या रुचि नहीं होती । ( मात्र व्यवहार 
से धम की रुचि कही जाती है) 


जिनशासन में, किस्ती शात्र में व्यवहार से क्रिया की बात ( निमित्त 
का ज्ञान कराने के लिये ) आती है, वहँ। उपचार से बह कथन सम- 
मना चाहिये | यदि परमार्थ से वैसा ही हो तो परमाथ्थैमाग मिथ्या 
सिद्ध होगा | आत्मा गुण्वरूप है; ओर जो गुण हैं प्रो दोषों के 
द्वारा, शुभाशुभ राग के द्वारा ग्रगठ नहीं होते । यदि ब्रतादि के शुभ- 
भावों से गुण प्रगट हों तो झमब्य जीव मिथ्यादृष्टि भी उप्त व्यवहार के- 
द्वारा शुभभाव करके नवमें ग्रेवेयक तक अनन्तवार हो झाया है, किन्तु 
उसे कभी गुण-लाम नहीं हुआ; इसलिये सिद्ध हुआ कि राग या मन, 
वचन, काय की क्रिया से जिनशाप्तन ( आत्मस्वरूप ) की प्राप्ति नहीं 


ज्ीवाजीवाधिकार : गाथा-१५४५ [ ३०३ 


होती, फिर मी यदि कोई उसे माने तो वह अपनी - मान्यता के लिये 
स्वतंत्र है । ह 

परलच्य के विना कमी भी राग नहीं होता, इसलिये शाख््र में 
अशुद्ध अवस्था के व्यवहार का और शुभराग में अवल्लम्बन क्‍या होता 
है, इसका ज्ञान कराने के लिये असदूभूत व्यवहार की बात कह्दी है, 
यदि ज्ञानी उसमें थम मानले तो राग और पर की प्रद्ृत्ति ही धर्म 
होजाये । जीव भ्रनादिकाल से परपदार्थ पर तथा रागादि करनेपर 
भार देता आरहा है इसलिये यद्दि कोई वैसी बात -करता है तो वह 
मठ उम्तके अनुकूल पड़ जाती है । ज्ञानियों ने पराश्रय में धम स्थापित 
नहीं किया है, किन्तु निमित और अवस्था ध्यादि का ज्ञान कराने के 
लिये संक्षिप्त भाषा में उपचार से कथन किया है; पच्चा परमार्थ तो 
अलग ही ढ़े । 

पुग्यभाव चाहे जैश्ना ऊँचा हो तथापि वह बन्धनभातर है ओर 
झात्मस्वभाव अबन्च है । स्वभाव में पुण्य-याप के वन्चनमाव नहीं हैं । 
सच्चे देव-गुरु-शाल्रों ने पुण्य-पाप के किसी भी रागभाव से रहित 
मोक्षमाग कह्दा है, और आत्मा को कर्मत्न्च से प्रेथषकू एवं पराश्रय- 
रहित बताया है । प्रत्येक आत्मा खतंत्र है। ठप्तका आथमिक गुण 
भी स्वावलम्बी श्रद्धा से प्रगट होता है, इम्रप्रक्रार निमित और अपनी 
अशुद्ध अत्रस्था तथा स्वभाव इत्यादि को विरोधरहित विकल्प से यथावत्‌ 
जाने तो व्यवहास्थद्धा में आया इआ माना जाये; किन्तु यदि ऐसा 
मानले कि अनेकप्रकार के आरोप से कहनेवाला व्यवद्दार दी सत्यार्थ 
|, तो उसे सच्चे व्यवहार की भी खबर नहीं है । यदि पराश्रय के 
कथन को ही परमार जानकर पकडले, भर्भात्‌ जो अमृता व्यवहार 
त्यागने योग्य है उसी को आदरणीय मानले और व्यवहार के कंथना- 
सुपार ही अगर मानले तो स्पष्ट है कि उसने. व्यवहार से भी जिनशा- 
घन को नहीं जाना; किन्तु परनिमित्त के भेद से रहित अन्रद्ध आदि 
पै।च भावरूस शुद्ध आत्मा को यवार्थ ख्ाश्रित प्रतीति के द्वारा जिएते 
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जाना है उसीने जिनशासन को जाना है, और उसीने पर्च झागगों के 
रप्य को जानलिया है । 

यहूँ। स्वाश्रय के वल में पराश्रयरूप व्यवद्धार का निपेष विया दे। 
कुछ लोग मानते हैं कि व्यवहार का अवलम्बन आवश्यक ही दे, फिल्तु 
व्यवहार का भर्थ (लोगों की दृष्टि में ) हे पृण्यभाव, बह परलक्ष्य से 
ऐनेवाला पराश्रयभाव है, उसके द्वारा कमी निश्चयस्रभाव ग्रगट नहीं 
होता । भला खगडगाव भवण्ड का साधन कंसे होसमकता हूँ! 
क्म्पकूदशन से पूर्व ओर पश्चात्‌ भी शुभभावरप व्यवहार भाता तो है, 
किन्तु व्यवहार को जाने त्रिना साधा फामाथ में नहीं पहुँचा जामकता, 
सेकिन उस व्यत्रह्र से गुण प्रगठ नहीं हं।ता। 

निम्नदशा में धकेली शुद्धता नहीं होती; व्यवहार भव्य थाता है, 
विल्तु उससे गुगु-लाम मानने में महादोप है, उदय-श्रस्त का सा 
महान अन्तर है | देव, गुरु, शाल्र, के अवलम्बन के बिना गुग केसे 
होम्तकता है, जिसे ऐसी शंका होती है वह अपने श्रम के द्वारा अपने 
खतत्र गुण का नाश करता है । निश्चय में जाने से पूत्र बीच में 
शुभभाव भोर उपके निमित्तहूप देव, गुरु, शासत्र, भादि अत्रश्य चाते 
हैं, क्रिन्तु उनसे निश्चय में नहीं पहुँचा जामकता । इस बात को 
मलीमैति पसमकना चाहिये | जिमसे जन्म-मरण दूर द्वोता है ऐस्री 
उत्तम वस्तु को छुनने के लिये आने बाले में-छुनने वाले में प्रमुक 
पात्रता, नीति भोर प्तज्जनता तो होनी ही चाहिये। कपठ, मूठ, हिंसा, 
न्यमिचार आदि महापापों का त्याग तो महज होता है, दृष्णा की 
कमी, कषाय की मन्दता भ्रौर देहांद में तोत्र शाषक्ति का त्याग, एवं 
पह्मचय का रंग इत्यादि साधारण नीति की उज्बल्तता धरम को पमकने 
फे जिज्ञासु पुरुष के होनी ही चाहिये-होती ही है । 

जीव ने अनन्तत्रार बाह्य में दया दान ओर नीतिपूर्वक पाचरण 
इत्यादि, सत्र कुछ किया है, वह कहीं नवीन नहीं है-। धर्म के नामपर 
भत्मप्रतीति के त्रिना त्रत तप इत्यादि अनन्तब्रार कर चुका है, किन्तु 
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आत्मप्रनीति बिना संसार में परिश्रवग करना बना ही .रहा | यहेँ 
यह बताया जारहा है कि जन्म-मरण के स्वेथा नाश करने का सच्चा 
ठपाय क्या है । 


सम्यकूज्ञानरूपी डोरा यदि आात्मा में पिरोया हों तो चौराप्ती के 
अवतार में खो नहीं सकता  जैप्ते छुई कृड़ेन्कचरे में जा मिली द्वो 
किन्तु यदि उसच्चर्म डोरा पिरोया हो तो बह तत्काल ही हाथ भाजाती 
है, वेंसा ही मेरा स्वभाव जड़कम, देहादि की प्रवे क्रिया तथा पर की 
झपेज्ञा से रहित त्रिकाल ख्तेत्रतया एकरूप पूर्ण है, ऐप्ते यथार्थ प्रतीति- 
रूप प्रम्यक्रशन ओर सम्पक्ज्ञान के द्वारा स्वधीन स्वभाव का पाश्रय 
लेकर समस्त परद्वव्यों की श्रपेज्ञा का निषेध करके अपने भात्मा को 
जाना, और फिर भी पुरुषा्थ की चशक्ति से शुभाशुभभाव रह जायें 
तथा कदाचित्‌ उन्हें दूर करके चारित्र को प्राप्त न कर पक्के तो भी 
रूभाव की प्रतीति होने से बह उत्तम देवलोक में जाता है, भर्थात्‌ 
सम्पकूदशन के द्वारा अवन्ध स्वभाव का जिसने भाश्रय लिया है, उप्तका 
भव और मात्र द्वोनों परमार्थ से ब्रिगड़ते नहीं, वह भ्रत्पकाल में ही 
चारित्र ग्रहण करके मोक्ष को प्राप्त करेगा । अणिक राजा क्षायिक सम्य- 
क्खी थे। उन्हें स्रभाव की प्रतीति थी, उप्ती प्रतोति को लेकर भगवान 
श्री महावीर स््रामी के निकट उत्कृष्ट पुण्य (तीथकरगोत्र) दृष्टि में भा 
“के त्रिना ही वेघ गया था। वे झगामी चोतीसी में प्रथम तीर्थंकर होंगे । 
उन्हें उस भत्र में वाह्य त्याग या चारित्र नहीं था, फिर भी वे एक भत्र 
धारण करके पूरे निमल साज्षात्‌ मोक्षदशा प्रगट करेंगे। 

जो पर की बृत्ति उद््‌भूत होती है सो वह मेरा स्ररूप नहीं है, 
इतना ही नहीं किन्तु जिम्न भाव से तीर्थंकर गोत्र का बन्ध द्वोता है 
वह शुभभाव भी मेरा स्वरूप नहीं है, इसलिये वह आदरणीय नहीं है। 
में पर्व शुभाशुभभा्ों से पृथक चिन्दानन्द भगवान हूँ, सतत प्रगठरूप से 
अपने स्वरूप को जानने-देखने वाले स्वभाव से ही हूँ, ऐसी ययथाये 
प्रतीतिपूर्वंक जिन्होंने शुद्धस्वभात्र की श्रद्धा को स्थिर बना रखा है वे 
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अशक् महाराज वर्तमान में पूर्वक्षत भूल के बाह्य फन्न से प्रथम नरक- 
क्षेत्र में हैं, वहाँ उन्हें अनेक वाह्म प्रतिकूलतायें हैं, तथापि उनके बाह्य 
सयोग का दुःख नहीं है, उससे मिन्न अपने खरूम की ग्रतीति होने से 
नरक में भी अपने झामा में ज्ञान-शांति का वेदन करते हैं। जितना 
राग दूर होगा है उतनी झआाकुलता दूर होती है। 

जिस जीव ने सम्यऋदरात प्राप्त कर लिया है, वह भले ही कुछ 
समयतक संप्तार में रहे किन्तु उप्तकी दृष्टि में तो संस्तार का अभाव ही 
ही चुका है। जिसे यथाय प्रतीतिपूर्वेक्त शुद्ध भात्मा की श्रद्धा से स्वाश्रय- 
रूप निश्चय होगया है, उप्तने वास्‍्तत्र में जिनशाप्तन को जानलिया दै 
भर्थात्‌ अपने खरूप को जान लिया है। निश्चय से श्रद्धा के ब्रिना 
व्यवहार भी यथाथे नहीं होसकता । 

४उ्यजइरे लत्त दोरीलो, कोई न आये हाथ रे; 
शुद्धनयस्थायना सेबतां, नवी रहे हुःविधा साथ रे!” 
[श्री भानन्दधनजी ] 

धर्म के नामपर (अज्ञानी जीत्र भी ) वाह्म में सतकुछ कर चुत्ता है, 
नत्र पूर्व ओर ग्यारह अंगों को भी व्यवहार से अनन्तवार जाना हैं 
किन्तु यह ज्ञात नहीं हुआ कि परमाथे क्या है, क्योंकि उप्तने स्वाधीन 
स्व्रभाव को ही नहीं जाना। कुड्ध निमित्त चाहिये या परराश्रय चाहिये 
इसप्रकार मूल श्रद्धा में ही भनादि से गड़बड़कर रखी है। 

मैं शुद्ध हैँ, पर से भिन्‍न हूँ ऐसा मन सम्बन्धी विकल्प भी पराश्रय- 
रूप राग है, घम नहीं है। मन के अवलम्बनन के बिना स्थिर नहीं 
रह , सकता, मात्र स्त्रमात्र में नहीं रह सकता, इस श्रम के द्वारा पराश्रय 
की श्रद्धा को नहीं छोड़ता ओर पराश्रय की श्रद्धा को छोड़े त्रिना यथाये 
श्रद्धा नहीं होती | 

 अज्ञानी जीव ज्ेग्रों में लुब्ध है, अर्थात्‌ पंचेन्द्रियों के विषय में 

लगने पर में भी खण्डरूप ज्ञान जितना है हूँ ऐसा गानता है, जानने 
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योग्य शब्दादिक त्रिषयों के आधीन मेरा ज्ञान हैं तथा उन परबस्तुओं के 
जानने के कारण मुझे; राग-देष होता है, में देहादि की क्रिया का 
कर्ता हूँ, घर में कठोरता का व्यवहार रखें तो सारी व्यवस्था ठीक चले- 
यह सारी प्रान्यता मिश्या है, मूढ़ता है | बाहर एक्स्ता रखने के पाय- 
भाव के फन्न में बाइ( की व्यवत्था एक सी रहनेरूप पुण्यमाव का 
फल नहीं होप्कता । वाह्य में सत्र॒ठीकठाक् बना रहना पूर्नपुण्य 
से होता है, किन्तु उसे टीव-ठाक रखने का वर्तमान अशुभभाव नवीन 
बन्‍्ध का कारण है । 


शरीर जड़ है और शरीर की अवस्था जड़ की क्रिया है, शरीररूप 
से एकत्रित हुए जड़-यरमाणु श्रीर की अब्रस्था को अपने खतंत्र कारण 
से किया करते हैं, उसमें भात्मा को कोई सहायता नहीं होनी; तथापि 


९-०4 


यदि यह गाने क्रि शरी! की क्रिया में कर सकता हूँ, अथत्रा मेरी 
प्रेरणा से होती है तो उत्ते अपने भरूपी ज्ञानसखभाव की और जड़ से 
भिन्नता की खबर नहीं है | यदि शरीर की क्रिया को तू कर प्रक्नता 
हो भथवा तेरे कथनानुसार शरीर की अवत्या होती हो तो बुखार को 
लाने की तेरी इच्छा न होनेपर भी शरीर में बुखार क्यों भाता है? 
लकता होताने पर, व्‌ हजाखार चाहता है कि शरीर के अंग न हिलि, 
फिर भी वे क्‍यों हिलते रहते हैं ? सच तो यह है कि शरीर का एक 
भी परमाणु एक समय्रमात्र के लिये भी तेरी इच्छानुसार प्रवृत्ति नहीं 
बरता, उप्तक्षी क्रमत्रद्ध. अग्त्था प्रतितमय अपने स्वतंत्र कारण से 
होती है | तू भज्ञानी जीत्र व्यर्थ दी शरीर का ख्ामित्व मान वैठा है। 
निश्चय से तो आत्मा मात्र ज्ञाता ही है । 

शका:--पदि आत्मा शरीर की क्रिया को नहीं करता तो फिर 
जब शरीर में जीव नहीं होता तत्र मृत देह की क्रिया क्यों नहीं होती ! 

समाधान:---जिससमय परमाणु की जैप्ती प्रत्रत्था होने योग्य होती 
है तदनुप्तार उप्की भवर्था उससमय होती ही रहती है । परमाणु की 
अवस्था एक ही प्रकार की नहीं रहती, संगोग-तियोग होना शर्थात्‌ 
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मिलना और चलग होना पुदूगल का खभाव ही है, ओर उप्तकी 
क्रिया के अनुप्तार निमित्त (जीव इत्यादि ) उप्तके कारण से उपस्थित 
द्वोते हैं । 

देह के संयोग में रहनेबाला ओर देह से भिन्‍न भात्मा सदा भरूपी 
ज्ञानखभातव है | अनादिकाल से देह के संयोग में रहनेपर भी कमी 
एक अशमात्र भी चैतन्यथमाव मिठकर जड़रूप नहीं हुआ है. भर न 
जड़ के साथ एकमेक ही हुआ है | वह जड़ से सदा भिन्न है इसलिये 
जड़ की क्रिया नहीं कर सकता । जिपने यह माना दे कि में देहादिक 
जड़ का कुछ कर सकता, हूँ, उपने अनन्त पर पदार्थों का कर्वेल स्वी- 
कार किया है, अर्थात्‌ अनन्त परखस्तुओं के साथ अपना सम्बन्ध मान 
रखा है, और इसप्रकार अपने को ओर पर को पराधीन पाना है। 
बाँह्म में अपनी अनुकूलता-प्रतिकूलता मानकर उसमें निरंतर राग-द्वेष 
किया करता है, और राग-द्वेष को भी अपना मानता है-करने योग्य 
मानता है, ओर प्रगठ या अप्रगठरूप से अनन्त कपाय क्रिया करता 
है, इसलिये एकान्त दुःखी है | में पर का वुछ कर सकता हैँ, ऐसी 
मान्यता हो ओर फिर भी पर में अनाप्तक्त रह सके इसप्रकार परत्पर 
विरोधी दो बातें एक साथ नहीं ब्रन सकतीं | 

पराधीन ( निमित्त पर ) दृष्टि रखने वाला जीव पर का कतुत्व माने 
विना नहीं रहता । भगवान की स्तुति मेंने की है ऐसा माना कि 
वहाँ वायी का कर्ता होगया, तथा शुभराग का स्वामी होकर उसे 
करने योग्य मान लिया । पर में एकाकार हुआा है इसलिये पर का 
स्वामित्व ओर उसके कारण से आकुलता होती है, जिसका वह वेदन 
करता है । अज्ञानी चाहे जेसी वाह्य क्रिया करे, उसमें अज्ञानता विध्य- 
मान ही है । भज्ञानी सच वोले फिर भी बह उसमें-वाणी मेरे द्वारा 
बोली गईं है इसप्रकार जड़ की अवस्था का स्वामित्व मानता है।मुकसे 
दूसरे को ज्ञान हुआ है, अथवा दूमरे ने मुझे ज्ञान कराया है ऐसा 
मानने से वह जड़शर्ददों का स्वामी होता है और ज्ञान को पराधीन 
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मानता, है, वह श्रस्तत्य का ही सेचन करता है | यदि पंहछा घड़ा 
'उल्ठा रख दिया जाता है तो फिर उसके बाद उसपर रखे जाने वाले 
सभी घड़े उल्टे ही रखे जाते हूँ, इसीप्रकार , जिसकी प्रथम श्रद्धा ही 
उल्टी होती है उत्तका ज्ञान ओर चारित्र दोनों उल्टे होते हैं ।. 

जब्तक जीत स्वतंत्र स्रभाव को नहीं प्मकता तत्रतक उसे यह 
पत्र कठिन मालूम होगा । झ्ज्ञानता कहीं कोई बचाव नहीं है । शरीर 
ओर इन्द्रियों की सहायता से मंने इतने कार्य किये हैं, यों अनेकप्रकार 
से पर का कवेत्व मानकर जिनमे रागमिश्रित भाव को अपना 
माना हे, उसने अपने स्वभाव को ही दोषरूप माना है। गुणरूप 
स््रभाव में से दोष नहीं भाता किल्तु दोष में से दोष माता है। 
पराश्रय की श्रद्धा को छोड़कर स्वतंत्र स्रभाव को जानने के बाद बत्ते- 
मान अन्रस्था में पुरुषा्थ की अशक्ति के कारण परात्रय में अठक जाता 
है, उसे ज्ञानी जानता है, किन्तु उमर्मे वह परमार्थ से पर का स्वामित्व 
या कर्वेत्व नहीं मानता; वह अवस्था के भेदरूप व्यवहार को परमा्थ- 
दृष्टि में खोौकार नहीं करता क्रिन्तु दृष्टि के बल से उम्रका निषेध 
करता दे । 

मात्र स्वभाव का ही आश्रय ले तो पर का वृद्ध कर्कृत्व नहीं 
आता । कोई जीबर अपनी चतन्य अरूपी पत्ता का छोड़कर पर में कुछ 
करने को म्रम्थ नहीं है । मात्र पुग्यन्याप के भाव अपने में ( परलकूय 
से) कर घकता है; किन्तु पर में चुछ भी करने के लिये अज्ञानी या 
ज्ञानी कोई समर्थ नहीं है । इसप्रकार अपना अरागीपन, असंगता और 
पर में अकतृत्व जानकर रवराश्रय करके स्॒लक््य में स्थिरता का चल्ल 
लगाये तो पुरुषा्थ के भनुप्तार स्वयं ही राग का नाश और शुद्धता को 
प्राप्ति कर सकता दे | 

भावाथः--यहाँ। आत्मा की अनुभूतिरूप स्वाश्नय एकाग्रता को ह्वी- 
शांत ज्ञान की अनुभूति कहा गया है । भज्ञानीजन ज्षेयों में ही 
इन्द्रियों से होने वाले ज्ञान के विषयों में ही लुब्ध होरहे हैं । 
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ज्ेगों में प्मत्त परत्य आजते हैं | शुभाशुम बृत्ति या देश, 
गुरु, शात्र भौर,साक्षात्‌ म्िद्ध भगवान भी क्षेय हें बका ज्ञान- 
स््रभाव में वास्तव में अभाव दे, क्योंकि वे सत्र ज्ञान में जानने यम्य 
हैं।वे पात्मा की वस्तु नहीं हैं इसलिये श्रात्मा के लिये सहायक नहीं 
होसकृते । ऐसी स्पतंत्र धस्तु की जिसे खबर नहीं दे वह परक्षेयों में 
देव, गुरु, शात्र इत्यादि में तथा पुण्यादि में लक्ष्य रखता है, इसलिये 
उप्ते पराश्रय की श्रद्धा हे, जोकि मिथ्या-श्रद्धा है | ज्ञानी का लक्ष्य 
निन में है इसलिये वहाँ पराश्रय को स्थान नहीं दै | इमप्रवार दोनों 
के लक्ष्य में भनन्‍्तर है | वस्तु तो ज्यों की तयों नित्य ही है । अज्ञानी 
जीव वाह्मय पर लक्ष्य रखता दे इमलिये यद्वि बाह्य में उपकी मान्यतानु- 
सार प्रवृत्ति दिखाई देती है तो वह सतोप मान लेता हे कि चलो 
यह मेरे द्वारा हुआ है | यदि शरीर स्वतः अनुकूल रहता है तो उप्तमें 
सुख मानकर स््रये ही देह की अबस्था का कर्ता बनकर देह पर अपना 
स्वामित्र मानता है; तथा मैंने उपदेश सुना, मैंने पूजा की, मेंने मूर्ति 
के दशन किये, इमप्रकार परलक्ष्य करता है, जेकि सत्र राग का 
विषय है; वीतराग स्वभाव के ग्रगठ करने में वह लाभकारक नहीं है, 
किन्तु अज्ञानी इसे नहीं मान सकता । 


जिनशासन क्रिसी वाह्यस्तु में नहीं है, कोई साम्भदाय 'जिनशासन 
नहीं है, किन्तु पर-निमित्त के भेद से रहित, निरावलम्बी शात्मा में 
ओर पराश्रयरहित श्रद्धा ज्ञान एवं स्थिरता में सच्चा जिनशासन है । 


बाह्य में शुभाशुभमात्रों के अनुसार प्रव्वत्ति देखकर मानों में उसरूप 
हो गया हूँ, इसप्रकार अपने ज्ञान में जानने योग्य जो देहादि की प्रशृत्ति 
है उप्तक्ा जो जीव्र अपने को कर्ता मान लेता है वह पर को भझपना 
मानता है, तथा पखत्तु में अच्छे-बुरे का भेद करके ज्ञान में पनेकत्व 
को मानता है, सो वह अज्ञानी है। उिल्तु कित्ती भी ज्ञेय में भच्छा- 
बुरा करने का मेरे ज्ञान का खमभाव नहीं है ऐसा जाननेवाला ज्ञानी 


हक 
रा] 
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समस्त परज्ेयों से मिन्न, ज्ञायक स्वरूप का ही स्वाद लेता है, वह 
ज्ञेय में नहीं अटकता । 


अज्ञानी को सत्य-अप्तत्य के भेद की खबर' नं होती, .वह क्षेय 
को और ज्ञान को एक मान लेता है | यदि वह कमी यथार्थ सतंसेा 
में भ्ाया हो तभी तो वह घम को कुछ जान सकेगा ? को5-कचहरी 
में भी अजान व्यक्ति को जाते हुए डर लगता है, किन्तु सदा परिचितों 
को कोई भय नहीं मालूम होता । इस्रीप्रकार जिसने कमी तत्व की बात 
ही नहीं सुनी, कभी परिचय प्राप्त नहीं किया उसे यह सत्र कठन 
माल्रूम होता है, किन्तु भाई ! यह तो ऐसी ख्तंत्रता की बात है कि 
जिप्से जन्म-मरण के धनन्त दुःख दूर हं)सकते हैं | पर को धुपना 
बनाना मँहगा होता है-अशक्य है, विल्तु मैं पर से मिन्न हूँ, अविकारी 
हूं, इसप्रकार लभाव की श्रद्धा करना सत्ता है, प्तल.है और सदा 
शक्य है । | 

चाहे जैसा घेर अधथकार हो गिन्‍्तु उसे दूर करने का एकमात्र 
उपाय प्रकाश ही है। अन्य क्रिस्ीप्रकार से-मूसल से या सूपड़ां 
इ्यादि से अन्धकार दूर नहीं होपकता। एक दियासलाई की 
चिन्गारी में ध्वारे कमरे का अन्धक्रार दूर करने की शक्ति है, यदि 
पहले ऐसी श्रद्धा करे तो दियासतलाई को जलाकर अन्धकार का नाश 
ओर प्रक्राश की उत्पत्ति कर सकता है; इसीग्रकार अनादिकालीन भज्ञान- 
रूपी अन्धकार को दूर -करने के लिये अतरंग स्भाव में जो पूर्ण ज्ञान 


' भरा हुआ है उपकी श्रद्धा करो ! तेरा ज्ञानगुण . स्वतंत्र है, वह पर- 


रूप नहीं है, उसमें कोई आपत्ति नहीं है | पर के आश्रय से विक्राप् 


' को प्राप्त नहीं होता, ऐसी पहले श्रद्धा कर । यदि पहले से ही ऐसी 


शेक्रा करे कि यह एक छोटी सी दियासलाई इतने बड़े घोर भन्धकार - 
को कैसे दूर कर सकेगी ? यदि कुदाली, फाबड़ा इत्यादि साधन प्ताथ 


: मेँ लाते तो ठीक होता ? यदि ऐसी श्रद्धा करली जाये तो वह कभी 


भी दियामलाई को नहीं जलायेगा, और अंधकार का नाश नहीं होगा। 
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जैसे दियापलाई की शक्ति की श्रद्धा जल्दी जम जाती दै वैसे ही आन्‍्मा 
की भी पहले से ही श्रद्धा करनी चाहिये । प्रनन्‍्त ज्ञानस्वरूप आत्मा 
हादि से मिन्‍न है, राग से या पराश्रय से भात्मा की ज्ञानज्याति 
प्रगट नहीं होती ओर श्नादिकालीन श्रज्ञान का नाश नहीं होता । 
दिन्‍्तु में अविकारी, नित्य रागरहित, पूरी ज्ञान से भरा दूभा हैँ; मेरे 
स्वरूप में भज्ञान है ही नहीं, ऐसी प्रथम श्रद्धा करे तो उप श्रद्धा के 
बल्ल से ज्ञान की निमलदशा प्रगट होकर अनादिकालीन अज्ञान का नाश 
होजाता है । 
सर्वप्रथम श्रद्धा आवश्यक है| यदि श्रद्धा न करे और भाने कि 
में पामर हूँ. राग-द्वेष से दब गया हूँ, जड़क का अधिक यल है 
शोर मैं अपने में पूष केवलज्ञान का बल कैसे मानें ? तो श्रात्मा के 
गुण वाह्म प्रद्धत्ति से या पर के आश्रय से कमी प्रगट नहीं होंगे। जैसे 
दियासलाई को साधारणतया स्पर्श करने से उममें गर्मी या प्रकाश 
नहीं माल्लम होता, किल्तु जब्र उसे योग्यत्राध से घिपते हूँ तत्र भीतर 
रहनेवाली भग्नि और प्रकाश प्रगट होता है; इसीप्रकार निरावलम्ब 
निर्मल ज्ञानस्वभाव को पहिचानकर उसमें एकाग्र ही तो बाहर के 
अन्य कारणों के विना ही खमाव में से गुण प्रगट होते हैं । अज्ञानी 
इन्क्रियाधीन ज्ञान से, राग से तथा पर विषयों से अपने ज्ञान को अनेक- 
अकार से खण्डरूप काके ज्ञेयाधीन दवोकर कर्तृत्व-ममत्वरूप आकुलता 
फा ही वेदन करता है; और जो ज्ञानो हैं वे परक्षोयों में आसक्त 
नहीं होते इसलिये जड़ की क्रिया में या रागादिक किसी भी ज्ञेयपदार्थ 
में ज्ञेयपदार्थ के भाधार से, धपने ज्ञानानुभव को नहीं मानते । मेरा 
ज्ञान किसी निमित्त के आधीन नहीं है, किसी रागादिक ज्ञेय के साथ 
मेरा ज्ञान एकमेक नहीं होगया है, ऐमा मानने से ज्ञानी प्र ज्षेयों से- 
भिन्न एकाकार खनंत्र ज्ञानस्माव का ही निराकुल भास्‍्वाद लेता है । 


अवस्था में जितनी सीमातक निरुपाधिक ज्ञानगुण प्रगट होता है 
वह झात्ता ही है, और जो झात्मा है सो ही ज्ञान है, दोनों बस्तुएँ 
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पृथक नहीं हैँ । इसप्रकार गुण-मुणी की भ्मरिन्तता लक्ष्य में घ्रानेपर 
में नित्य अभेद ज्ञानस्वरूप पूर्ण गुणों से भरा हुआ हैँ, ओर सर्व पर- 
द्रन्यों से भिन्न, अपने गुणों में ओर गुणों की गर्व पर्यायों में एकरूप 
निशचल हूँ; भोर पर निमित्ताघीनता से उत्मन्न द्वोने वाले रागादिक 
भात्रों से मिन्न अपना निर्मेल खवसूप-उसका एकाकार पनुमत्र अर्थात्‌ 
स्वाश्रित मतत ज्ञानस्वभाव का अनुभव (एक्राप्रता ) भांतमा का ही 
धनुभव है । और ज्ञानखभाव का भनुभव अशतः निर्मल भावशुतक्ञान- 
रूप जिनशाप्तन का निश्चय अनुभव है। 

शुद्धनय के द्वारा दृष्टि में राग का निषेध करके स्वभाव पर दृष्टि 
करनेपर उम्रमें परसंयोग का या रागादिक पराश्रय का अनुभत्र नहीं 
होता, किन्तु त्रिकाल के मर्थज्ञ देवों के द्वारा कथित भोर स्तरय॑ भनुभूत 
शुद्धात्मा का पनुभव है । निश्चयनय से-शुद्धदृष्टि से उत्तमें किसीअकार 
का भेद्र नहीं है। जिमने ऐपा जाना उसने श्रपने स्वरूप को जानलिया । 

- . जिप्ते अपना हिंत करना है उसे प्रथम हितस्वरूप अपने स्वभात्र 
की श्रद्धा करनी होगी । में नित्य गुगरूप हूँ, भवगुग (राग-द्वेष की 
पृत्ति ) मेरा स्वरूप नहीं है किन्तु में उसका नाशक स्वभावरूप हूँ, 
अमंग हूँ; ऐसे स्रभाव के बल से सर्व शुभाशुभ विकारीसाबों का नाश 
करके, निर्मल स्वभात्र प्रगट किया जाम्कता है | 

धर्म का प्रग्न क्या है ! सो बतलाते हैं।--- 

(१) कर्म के निमित्ताधीन द्वोने से (राग-द्वेष में युक्त होने से ) 
ब्ंधनभावर की जो च्ृत्ति द्वोती है सो मेरा स्ररूप नहीं है । ऐसे स्वभाव 
के बल से जो पराश्रय में गिरने से बचाकर घारण करले तो धर्म है। 

(२) में पराश्रित नहीं हूँ, निरावलम्बी, भ्रविकारी भरसंग ज्ञानानेंद 
से पूर्ण हूँ; ऐसे नित्यस्त्रभाव के बल से अपने ज्ञान, श्रद्धान ओर 
चारित्ररूप निमलभाों को धारण कर रखना सो धर्म है ।. 

निमल श्रद्धान ज्ञान ओर चार्त्रि की एकतारूप घमे भात्मा में 
त्रिकाल संतंत्रता से भरा हभा दे; उसे ने माने किन्तु यह माने कि 
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देहादि की क्रिया वा तथा पुण्य-पाप के भावों का कर्ता हूँ, वही मेरा 
कार्य है और उप्तसे मुझे दाति-लाभ होता है; इमप्रकार जो जाँव 
मानता है या पर को मनवाता है वह जीत्र सच्चे जिनशापन को नहीं 
'जानता । पराश्रयरूप व्यवहार का तथा पुण्यन्याप के बृच्ति का स्थान 
श्रय के वल से निषेध करे तो भीतर जो अधिकारी गुण विद्यमान है 
यह प्रगठ होता है । 
(उब्बी) 

अमखरसंडितमनाकुल॑ ज्वलदन तम तत्ेहि--.. 

सह पस्ममस्नु नः सहज भुट्निलास सदा । 

चिदुच्छलननि्भर, सकलकालमाल वे 

यदकरसमुल्लसल्लवणखिल्वलीलायितम ॥ १४ ॥ 

अथः--झाचार्यदेव कहते हैं कि वह उत्कृष्ट तेज-प्रकाश हमें प्राप्त 
ह। जो तेज पर्दा चैतन्य के परिगम्न से भरा हुआ है । जैसे नमक 
को डली ज्ञाररप्त से सर्बथा परिपूर्ण है, उसीप्रकार जो तेज एक ज्ञान- 
रपत्वरूप पर अवलम्बित है, ओर जो अखणिइत है-न्ञेयों के आकार 
से खणिडत नहीं होता, जो अनाकुल है-जियमें कर्म के निमित्त से होने 
चाले रागादि से उत्पन्न आकुलता नहीं है, जो अधिनाशीरूप से 
अंतरंग में तो चतन्यमाव से दैदीप्यमान अनुभव में आता है और वाह्म 
में वचन काय की क्रिया से प्रगठ देदीप्पमान होता डै-जानते में झाता 
है, जो स्वभाव से ही हुआ है-जिसे किसी ने नहीं सवा और प्रदा 
जिप्का विल्ास उदयरूप है, जो एकरूप प्रतिमासमान है, वही उत्कृष्ट 
आत्मल्लमाव हमें प्राप्त हो कि जिध्तका तेज सदा चैतन्य परिणमन से 
परिपूर्ण है । जो वर्िमुख तुच्छ पराश्रित तृत्ति उदूभूतत होती है उसरूप 
न छ्वोनेवाला जो अविकारी चैतन्यस्वभाव है वही उत्कट भाव हमें 
प्राप्त हो | ऐसी भात्रना झाचायेदेव ने इम कल्श में व्यक्त की द्दै। 
देहादि या रागादि का कोई सम्बन्ध आत्मा में भरा हुझा नहीं 

है! । कर्म के निमित्तावीन योग से होनेत्राली शुभाशुभ वृत्ति, नवीन 
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विकारभात्र करने से होती है, वह स्वभाव में नहीं है | विकांर से 
सदा सिन्न ओर झपने निर्मेल गुगा-पर्याय से त्रिकाल भअभिन्‍न सदा 

मृतरदप नित्य, निजाकार में चतन्य के परिणशमन से भरा हुआ 
हैं, ओर त्रिकार का नाशक हैँ,.-ऐमा ज्ञानी जानते हैं | स्वाश्रयदृष्टि 
में विकार है ही नहीं । 


जंसे नमक का स्वभाव प्रगठरूप से मतत खोरपन को ही बताता 
है, इस्रीप्रकार चतन्य का निरावलम्बी स्वभाव प्रगटरूप से स्ततत निरुपा- 
घिक्र ज्ञातृत्व को ही बताता है । वह पुण्य-्पाप में रुकना या परा- 
शअ्षयता को नहीं बतलाता, कयोंक्रि स्वभाव में पराश्नितता है ही नहीं । 


इसप्रकार धर्मा जीव की भावना है, उस्तर्मं अधर्म का नाश करने- 
वाली निरमल श्रद्धा, ज्ञान और स्वरूप की सरमगाता बढ़ाने की भावना 
है, इसमें भूमिकानुपार भननन्‍्त-पुरुषार्थ आजाता है । 


यदि कोई कह कि-श्रद्धा ज्ञान करके स्थिर होने में झोर मात्र- 
उप्रकी बातें करने से क्या घर्म हो जाता है ? तो ऐसा कहने वाले 
को सच्चे तत्व का-स्वधीन स्वभाव का अनादर है । उसे यह खबर 
नहीं है कि स्वमाव में ही धर्म मंग़ हुआ है, इमलिये वह यह मानता 
है कि कुछ बाहर करना चाड़िये | वह श्रसत्य का आदर ओर प्रत्य का 
विरोध है । यथार्थ स्वरूप उसके ज्ञान में नद्हीं जम पाया है इसलिये 
बह ऐसा कहकर सत्‌ का प्नादर करता है कि-भला ऐसा कहीं हो- 
मकता दै ? हम जो कुछ मानते हैं सो तो कुछ नहीं भ्रोर प्बकुछ 
भीतर ही भरा हथा है; यह ता केचल बातूनी की बातें मालूम. होती 
# ? जो बाह्य क्रिया से अतरंग परिणाम का निश्चय करता है उसे 
व्यवहार से शुभाभाव की भी खबर नहीं है । 

ज्ञानी शुद्धद्व्ट के स्वाश्रित बल से निरंतर परनिमित्त फे भेद 
से रद्वित केवल स्वाघीन ज्ञानरसखरूप का द्वी अवलम्बन करता है- 
अर्थात्‌ पुग्य-पाप की क्रियारूप बिकार से रहित, देहादि तथा रागादि 
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से रहित, पर के कवृत्र-भोक्तृत्व से रहित मात्र चिदानन्दररूप भग- 
वान झञात्मा का ही अवलम्पन करता है । 

शका+--आत्मा को किमी का गझआधार है या नहीं / या मात्र 
निरावलम्बी ही कहते हा 

समाधान:--ल्वरूप से स्वये नित्य है, पररूप से कभी नहीं दे; 
इसलिये पराश्रय की मान्यता की छोड़कर चतन्यस्थभावरूप भपार 
उत्कृष्ट सामरथ्य का स्वामी होने से स्वाश्रय में & शोमा को प्राप्त दवाने 
वाली एकरूप ज्ञानकला का ही प्रवलम्बन करता हे । ज्ञानतेज॒ पा 
अखण्डित है, ज्यों के भेदरूप नहीं है, इन्द्रियों के खगड जितना नहीं 
है, परविषयरूप नहीं है । मेरे ज्ञान में जो शुभाशुभ राग की भावना 
ज्ञात होती है तो वह मुझसे भित्र है, उत्त घनेक को जानते हुए 
भी नित्य एकरूप ज्ञानस्॒भाव में अनेकता नहीं आती; क्योंकि ज्ञाता- 
ह्थभाव में पर में अठकना नहीं होता । 


स्वाश्नितता में शैेक्रा करनेवाला पर में चच्छे-युरेपन की कल्पना 
करके, उसमें राग-द्वेप ऋके भाकुलता का वेदन करता है । शुद्धदृष्टि 
से देखा जाये तो ज्ञानी या भज्ञानी प्रत्येक के स्वभाव में से तो निर्मल 
श्रद्धा ज्ञान चारित्र की ही पर्याय प्रगट होती है | स्वभाव की शुद्ध पर्याय 
नित्य एंकरूप प्रवाहित रहती है, किन्तु अज्ञानी को नित्य स्वाश्रयस्व॒भाव 
की प्रंतीति नहीं है इपलिये बह प्रतिममय नवीन राग द्वेष मोहरूप विकार 
करता भाता दै। बह पराश्रय करके राग में युक्त होता है, इसम्तलिंये 
ठसे शुद्धपर्योय का अनुभव नहीं होता । जैसे गुड़ की मिठास ही गुड़ 
है ओर “गुड़ ही मिठास है, दोनों झलग नहीं हैं इसीप्रकार आत्मा ही 
ज्ञान है ओर ज्ञान ही प्रात्मा है; ज्ञान भात्मा से कदापि भलग नहीं 
है । ज्ञानलभाव में राग-द्वेष या मोह नहीं है; मात्र जानना ही है । 

वस्तिव में भात्मो सदा स्वतेत्र पूणे गुणत्वरूप है । मात्र दृष्टि 
की भूले से संसार हैं और भूल के दूर होने से मुक्ति होती है। मंशु- 
- द्धंपयोयरूंप पराश्रित व्यवहार, को पकड़कर जीव पर्याय में भट्ट रहो 
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दे, यहाँ बनन्‍्चन है | कोई पर से बैंधा हुआ नहीं है किन्तु अपनी विप- 
डीज 2छति उ् ही 2 
एत दाष्ट से ही त्रधा हुआ है, उप्त दृष्टि के बदलते ही मुफ्त हो 


त्रिकाल में भी जीव का कोई शत्रु या मित्र नहीं है। कोई उसका 
सुधारने या विगाड़ने बारा नहीं है | वह विपरीत मान्यता से पराधी- 
नता के भेद कर रहा था, और एकाकार ज्ञान-शांतिस्वरूप स्वाथीनता 
का नाश करता था, उस्त श्लाकुलता का पृ्ण निराकुल स्वभाव की श्रद्धा 
के बल से नाश करके ज्ञान्खशब के शाश्रय से ही चतन्यभगवान 
शोमा को प्राप्त होते हैं, ओर वह स्वाघीन एकत्वस्थभाव में मिल 
जाने बाली निमल पर्याय भी निराकुलतारूप शोभा को प्राप्त होती है। 

जगत की मोह ममता के लिये लोग कितने रुकते हैं ? घर कुटुम्ब 
प्रतिष्या इत्यादि बंध यवावत्त्‌ बनाये रखने का महाने भार घारण करके, 
मानों मुझसे हं। कुट्ठम्त्र इत्यादि भलामाति चल रहे हैं, इमप्रकार पर 
का कार्य करने के मिथ्यामिपान से केवल झाकुलता का ही वेदन 
करता दे । कोई ज्ञानी या भ्रज्ञानी पर का कुछ नहीं कर सकता, 
तथा पर का उपमेग नहीं कर सकता | भज्ञानी मात्र मृढ़भाव से 
मानता $ै, उप्त मान्यता को कोई दूसरा नहीं रोक सक्रता । चाहे जो 
कुछ मानने के लिये प्रव्र स्वतंत्र हैं | अज्ञानों मात्र अपने मोह का ही 
झज्ञानदशा में कर्ता है, और उम्तके फलस्वरूप चौरासी के जन्म-मरण 
में परिन्रमगा करना तथा महादारुण भाकुलता का भोगना ही उम्रके 
लिये हे । बर्नमान में स्वाघीनता से निशत्ति लेकर सत्समागम से 
सत्य का श्रतरएयु-मनन करे तो उश्के फलस्वम्हप उच्चपुगय का वन्‍न्ध 
होता है, ओर जा पघत्स्वरूप को समझे तो उसके लाभ की तो बात 
ही क्या दे ! संपार के पूरे का कूड़ा-कचरा उठाते की ममजदूरी करके 
उसके फललग्मप दःख ही भागना होता है, इससे, ते सत्य को स्त्री- 
कार करके, उप्तका झ्ादर करके, उंसके म्रमकने में लग जाना ही 
भ्र्वोत्तम है | 


हू पयलार प्रवचन : दइसरा भाग 
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के 


अनन्तकाल में दुलेम मनुप्यत्य प्राप्त हभा श्र मत्य की सुनने 
का छुयोग मिला है | यदि सत्य को एकबार य्वाबतथा स्वीवार करके 
उसे तो अनन्तसेमार टठ जाये, एमी इढ़ बात है | याद संत का 
दग्कार नहीं की ते! जम्ते मपुठर मे खोया छुत्चा खितामरि रन फ़िर से 
हाथ में आना लगभग अशक्तय होता हे, उसीप्रकार मनुख्मत्र को 
पूर्ण ऋरके यदि चौरापी के चक्कर में खो गया तो फ़िर मानवद्रीर 
मिलना महादलभ दे । 

प्रलक्ष्य से होनेवाल कोई भी विकरारीमात्र-शुभ हों श॒ग्रशुम, 
पत्र आकुलता करानेव्राल हैं, ओर धाकुलता दुःवस्वन्यप है | ने शुद्ध 
है, में आत्मा हूँ इत्यादि विकलय या जप भी आकुलनता ही है, पम नहीं | 
घम तो स्म्ावाबीन भकपायश्रद्धा, ज्ञान और रियतता में द्वी दे 
है। आत्मा का खरप दूं. आत्मा में हां प्र छुख भगा हुआ है. | जगन 
घुख और उसका उपाय वाहर से मानता दे इसलिये वह पच्चे सुख से 
रहित है । 

आत्मत्वमाव झअत्रिनाशीर्प दे | जो भविनाशा। हे उप्का के 


५ 


जब 


++- शेख 


विनाश नहीं द्वोता, जियका कर्मा नाश नहीं होता उसकी उन्धनि नह 
होती अर्थात्‌ वह अनादि-भनेत है । निशचयद्ृष्टि से-शुद्धनय मे देखने 
पर अवतरंग म॑ एकाकार शांत चनन्यस्वभाव अनादि-भनेत देंदीयमान एकल्य 


अथुभव में आता है । 


सांवारिक रुचिताला जीव वाह्मदृष्टि से पस्यदाय में अच्छा-धुग 
सानकर उसमे रागद्वेष, अज्ञान का सेवन करने की भावना करता है; 
ओर ऐसा मानता है कि में पर में छुछ कल और दानादिक में घर्म- 
बुद्धि के द्वारा उसकी भावना करता दे। लोग चाहते हैं कि व्याज ओर 
मूलवन दानों का घुरक्षित रखकर घर चलाया जाये; इसीप्रकार अज्ञानी 
जीव शुभराग को रखकर वीतगग होना चाहते हैं, और शुभराग में 
एक्राग्न द्वोते हैं | किन्तु यदि परगाश्नित दृष्टि को बदल डाले तो आत्मा 


में जो पराश्रित भेद से रह्वित पूर्ण निमललमभावं। वस्तु है उम्र मूल- 
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ने ओर उम्तकी भावना में परमाशुमात्र मी मेरा नहीं है, राग का 

अंश भी मुझमें नहीं है, में तो निरावलम्ब्ी हूँ, इमप्रकार निर्मल श्रद्धा- 
ज्ञान को भावना करना ओर अपने में अपने स्पपरप्रकाशक ज्ञानस्व- 
भाव को देखना से निर्मलस्वभाव का सच्चा व्याज है, ज्ञानी उन 
दोनों को ग्राप्त करता दे । 


ज्ञन का स्माव अकिरधीम्यप से जानना है । कोई विरोधी 
प्रहार करने को भाये, विरोधरूप शब्द बोले तो “ऐसा क्यों ? यह 
नहीं चाहिये” इसग्रकार ज्ञव का तविरोधरूप ज्ञान न करे, क्योंकि उप्तस- 
मय झपने ज्ञान की बतेमान योग्यता ही ऐसी है कि वे शब्द क्षेयरूप 
से हों; उमका (ज्ञान की पर्याय का ) विरोध करने पर अपना हो 
विरोध होता है। परक्षेय की मेरे ज्ञान में नास्ति है, मात्र वह मेरे 
ज्ञान में जानने योग्य है, उसका निपेघ करने पर मेरे ज्ञान का ही 
निषेघ होता है एसा ज्ञानी जानता है । जिसने परक्षेय से हानि-लाभ 
माना है उसने पर के साथ अपने को एकरूप माना है । 


प्रश्नः--धर्मी ज्ञीव को बाह्य में ( बचन और काय की चेष्टा में ) 
देदीप्यगान प्रसन्नता होती है सो केसे 


उत्तरः--धर्मी जीव के उत्कृष्ट पवित्र स्वभाव का बहुमान होता है 
इसलिये निमित्तरूप से बाहर मुखपर सौम्यता, प्रसन्नता ओर. विशेष- 
प्रकार की शांति महज ड्ोोती है । जिसे अधिक्र कषाय होती है ऐसे 
अज्ञानी. की अखों में लाली इत्यादि आाकुलता दिखाई देती है | जो 
अनेक्रप्रकार के हाव-्भाव करने में प्रयान मानता हो उप्तकी वैरत्रत्ति 
बाहर से श्राकुलतारूप ठिखाई दिये बिना नहीं रहती, करेश्रभाव 
तथा अदृभाव का अभिमान वचन में प्रगट हुए बिना नहीं रहता; ओर 
ज्ञानी के पर के प्रति कृत्व या ममन्‍्व नहीं होता श्सलिये बाह्य में 
भी वह अज्ञानी से अलग ही माल्ूम होता है; उप्तके बचनों में और 
चष्टा में निल्यृद्ता और वेग दिखाई देता है, इसलिये में पर का कुछ 
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सहीं कर सकता ऐसे उमके निरफृभाव का अ्रनुमान होपकता दे । 
जननी को निवृत्तिमय खरूप प्रनुकृल द्वागया है, ज्ञान की निद्याविकला 
प्रनीत हुई है, इसलिये ज्ञानी में ओर घन्नानों में अन्तर तथा बाध्य में 
बहुत बड़ा श्रतर दिखाई देता है, यह सत्र व्यवहार की अपेन्ा से कपत 
५ | किसी को सत्य की प्रतीति न ही किन्तु बाह्य में रिथरे होकर 
ध्यान में बैठता है-प्रायः ऐसा देखा जाता है; में पर का कुछ करता 
हैं, और पर-पढाथर मेरा कुछ कर सकते हैं, इसमप्रकार तोनोंकाल के 
झनन्त परस्यदार्थों के प्रति कतल्ल-ममख मानता दे, इकलिये उप्ते भनन्‍्त 
राग-द्वेष हुए त्रिना नहीं रहता । इमप्रकार बादा से ध्यानमग्न दिखाई 
द किन्तु भीतर प्नेकपकार के मिश्या प्रमिप्रायों की शब्य रहती है। 
श्स अपेक्षा से वाह्म प्रद्॒त्ति पर आंतरिक गुणों का आभार नहीं है। भज्ञानी 
जाहर से शांत बैठा हुप्मा दिखाई देता हो किन्तु ब्रेनरंग में ऐवे विचार 
उठते हैं कि यदि में कुछ करूँ भोर कुछ बोल तो दूपरों से भधिक 
महान होजाऊँ । और ज्ञानी वाह्म में राज्य करता हो फिर भी उसके 
अंतरंग में ऐपे वत्रिचार होते हैँ कि में वाद्य लक्ष्य से रहित म्ताश्नप 
स्वभाव में स्थिर होजाएँ तो उमीपें मेरी महत्ता है। ज्ञानों को 
अज्ञानी की भांति अथधैर्य नहीं होता | यदि इकल्रीता जवान बेठा बीमार 
दोगया हो तो ज्ञानी उप्तकी ओषधि कराता है, उपचार करता है, 
सवा करता है, किन्तु उध्के अतरंग में झाकुल्नना नहीं होती झोौर वह 
धपने मन को समाधान करके यह सोचता है कि जो होना होगा सो 
शेगा । यदि पुत्र का मरण दोजाये तो कर्मी ऐसा मी होता है कि 
जानी रोता है भोर भज्ञानी नहीं रोता; किन्तु इमप्रकार वाद्य चेष्टा से. 
ज्ञानी ओर अज्ञानी को परीक्षा नहों हं।मकती । 


अब शआगामी सोलहवबीं गाया की सूचना रूप कलश 
: कहते हैं;-- 


. एप ज्ञानघनो नित्यंमात्मा सिद्धिमभीष्सुसिः । 
साध्यसाध्ंभावेन् ह्विबेकः समपास्थताम्‌ ॥ १५४ ॥ 
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थः--पह ज्ञानघनस्वरूप नित्य आत्मा है सो उसकी पिद्दि के 
इच्छुक पुरुधों को ताध्य-्साघक् भाव के हिभेद से एक ही नित्य सेवन 
करना च.हिये । 


यह आत्मा पराश्रय के भेद से रहेत, निरुपाधिक ज्ञानसरूप है, 
उपके पूर्ण केवलज्ञान स्वरूप की प्राप्ति के इच्छुक पुरुषों को साध्य 
( पूरे निमल भवस्था ) ओर प्षाघक्र ( अपूर्ण निमल पर्यायरूप दीन 
ज्ञान-चारित्र ) भाव को दो प्रकार से जानकर, एकाकार सामान्य स्- 
भाव को उपादेय मानकर उप्तीका सेवन करना चाहिये | वह पूर्ण 
स्व्रभाव ही माध्य है। केवलज्ञान व्यवहार से साध्य है; क्योंकि वह भी 
वास्‍्तत्र में तो पर्याय ही है। निश्चय से त्रिकालस्थायी पूर्ण झात्म- 
स्वरूप स्वयं ही साध्य है| स्व्रभात्र के तल से पृरुषार्थ प्रगट होता है। 
साध्य के बल से साधन की निर्मलता होती है । 


साध्य-त्ताधनभाव शात्मा में ही है, उप्तमें मन के प्रवलम्बन का 
प्ताथ नहीं है, ओर शरीर या बाणी भी प्ताधन नहीं है । कोई शुभ- 
विकल्प भी गुग-लाभ के लिये प्रद्टायक्र नहीं है, ऐसा जानकर निरविकल्प 
निरावलम्बी पूर्ण ज्ञानंस्ररूप को लक्ष्य में लेकर भपने एकत्व में. स्थिर 
होना चाहिये । 


श्रात्मा नित्रिकल्प भभेदस्वरूप है, ऐसा कहने पर भज्ञानी जीत्र 
कुछ नहीं पमक्र सकता, इमलिये झत्रस्था के भेद करके ज्ञानी उसे सम- 
माते हैं कि जो श्रद्धा करता है सो श्रात्मा है, जो जानता है सो 
आत्मा है । वास्तत्र में मात्र ज्ञायक्तमाव में भेद वरना भूतार्थ नहीं 
है। जाननेवाला स्त्रय॑ नित्य स्त्रतः जानता है | जिसकी सत्ता में स्व पर 
के पृथक को जाननेवाला ज्ञादत् मालूम होता है वह जत्र भझशुद्ध भवस्था 
में रुक जाता दै तब परपदार्थ में भच्छाई-बुराई मानता है उप्रमें 
अत्रत्या जितने ही रागादिक मालूम होते हैं, किन्तु वे रागादिक ज्ञान- 
स्ररूपय में नहीं होते । राग-द्वेष की भः्थरता को दूर करके तू निराकुल 
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स्विरतारूत से रह सकता है । पराश्रय में रुक जानेत्राली बद्धिमुख दृष्टि 
का ध्याग करके उप्तका खमात्र के वल से निषेष वरके अत्र भपने 
स्वभाव में स्थिर हो जा । 


द््न-ज्ञान-चा र््रिरूप प्ताघक्रमाव झात्मा में हैं श्रोर साधुओं को 
( इसमें श्रावक्र सम्यक्वी आदि सभी ज्ञानियों का प्रमावेश है) उनका 
सेवन करना चाहिये, यह वात झागे की गाया में कही जायेगी । 


जैसे पिता अपने बड़े पुत्र से घान्यूहस्थी भोर व्यापार पम्ब्न्धी 
बातें करता है, किन्तु वे मात्र उसीके लिये नहीं होतीं, मगर उमके 
सभी पुत्रों के लिये होती हैं; इसीप्रकार सर्वज्ञ भगवान वी बातें उनके 
उत्तराधिकारी निम्रेथ साधु, झार्यिका, श्रायक्ष श्योर श्राविका-चारों तय 
के लिये हैं । जो दरशन ज्ञान ओर चारित्र मुख्यतयः साधुओं को सेवन 
बरने के उद्देश्य से कहा है उसीग्रकार उपरोक्त चारों वंग के लिये 
भी सममना चाहिये । श्रद्धा ज्ञान और चारित्र तीनों एक पात्मा में ही 
होते हैं, तीनप्रकार झलग नहीं हैं । उन तीनों गुणों की भवस्था का 
त्रिचार करना सो राग है; किल्तु राग को दूर करने का उपाय तो 
स्राश्रय खमाव की श्रद्धा के वल से खरूप में एकाग्र होना ही है। 


पुणय-पाप को भावना जितना ही भात्मा नहीं है। पराश्रय से- 
मन के अवलम्बन से जो कुछ शुभाशुभभाव होते हैं सो . घव॒ विकारी 
भात्र हैं, उसके आश्रय से कभी भी आत्मा की खुख-शांति प्रगट नहीं 
होती, और उसके द्वारा प्म्यकृदशन भी नहीं होसकता | यदि पुणय- 
पाप की भावना से रहित, निमेल ज्ञायकस्वभाव को यथार्थ श्रद्धा के 
द्वारा लक्ष्य में लिया जाये तो ही स्वभाव में जो छुख-शांति भरी हुई 
है वह अच्था में प्रगट हंती है | 


जगत का प्रत्येक प्राणी जतंत्र-छुखी होना चाहता है, भौर प्रत्येक 
प्राणी ने अयना सुख कहीं परददाथे में कल्पित कर रखा है | किन्तु 
पराश्रय से कभी सुख नहीं मिलता, ख्तंत्रत्वभमाव की ग्रतीति के बिना 
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सुख का उपाय भी ग्रगट नहीं होता । शुभ या भशुमभ जो भाव होते 
हैं वह सब्र पराश्रय्र से होनेवाला विकार भाव है, भधर्मभाव है, बन्धन- 
भाव है | वह स्वाश्नय स््रभाव में कोई सहायता नहीं करता । इसप्रकार 
यदि स्वाश्नयस्रभाव को माने तो उप्तके लिये उपाय करे । पराश्रयरूप 
झवृत्था का लक्ष्य छोड़कर, मन के योग से करिचित्‌ पृथक होकर निज में 
लक्ष्य किया कि फिर उस्ते दृष्टि में सं्तार है ही नहीं । 


यहाँ तो एक ही बात दै-या तो संप्पर परिश्रमण या सिद्धदशा । 
ढोनों विपक्ष हैं, एक प्राथ दोनों नहीं होप्तकते । 


प्रत्येक आत्मा स्तंत्र दै.। खततेत्र वस्तु को कोई पर-मन, वचन, काय, 
की क्रिया, देव, गुरु, शास्र, द्राह्म अनुकूलता या प्रतिकूलता-लाभ या हानि 
क्रिचितमात्र भी नहीं कर सकता । उनके पाश्रय से लाभ नहीं बकिल्तु 
श्रधन है । 8प्तलिये फराश्रय का त्याग करके स्वाश्रयत्वमात्र को लक्ष्य में 
लेना ही प्रथम श्रद्धा का विषय है | 


एक सूक्ष्ण रजकण भी झपनी अनन्त शक्तियों से परिपूणः भखण्ड 
वत्तु है, भौर - भपने प्राधार- से भुग्ररूप स्थिर होकर - प्रतिप्मय खतंत्र 
अवस्था को बदलता रहता है | वह दूमरे चाहे जितने रजक्णों के 
पिंड के साथ रहे फिर भी उसके ग्रुण (स्पश रस बे गंध इत्यादि) 
पर से मिन्न ही हैं, उसका किन्दीं दूसरे रमकणों के साथ परमार्थ से 
कोई प्म्उन्ध नहीं है । 


झनन्तकाल से बाह्य दृत्तिरूप गज्ञान का प्रवाह पर को भोर जारहा 
है-पराश्रेय की ओर उन्मुख है, ओर पर के लक्ष्य से जितने शुभाशुभ- 
भाव करता है वह सत्र पराश्न:रूप व्यवहार है | पर में वुछ भी करने 
का जे भाव है सो सब अधमभाव है, वह स्वभाव में नहीं है; कफिल्तु 
एक्रपमग्रमात्र की आत्मा की विकारी अवस्था में परलक्य से होता 
है | उम छाणक अत्रस्था पर लक्ष्य न देकर एकरूप ज्ञानखभाव . पर 
लक्ष्य बरे तो भ्ाव्मा सदा अखण्ड शुद्ध ज्ञानानंद स्वरूप ही है, पर के... 
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अतज़स््रन वाला नहीं है । भखण्ड भर्थात्‌ क्रिसी भी वातु के संयोग में 
रहने पर भी उसमें पराघोनता नहीं भाती, या उप्तमें भेद नहीं द्वोता; 
चतन्य का कोई अश अचेतनरूप या राग-द्वेषरूप नहीं होजाता | 

' जो पराश्रयरूप शुभाशुभ भेद होते हैं वह मेरा स्वरूप नहीं है, 
मेरे लिये पहायक्र नहीं हैं, किन्तु बह विरोधभात्र है-ऐपा जानना स्तो 
व्यवहार है।। मोद्यमागे भी भपूण अश्रत्रस्था है | वहाँ ब्रतादि के जो 
शुभभाव होते हैं प्रो वे वास्तव में मोक्षमार्ग नहीं हैं, किन्तु उनका ज्ञान 
करने के लिये कथनमात्र ( व्यवहार ) है | अखण्ड के लक्ष्य के - बाद 
उप्तके निश्चय से युक्त अत्रस्था को जानना सो व्यवहार है, विन्तु स्तन 
भाव के लक्ष्य के बिना मात्र अबस्था को ही जानना सो व्यवहार भी 
नहीं कहलाता ॥ १५ ॥ | 

. आचार्यदेव अब सोलहबीं गाथा में 'कहते हैं कि- पराश्रयरहित 
शुद्धस्वभाव का श्रद्धा-ज्ञान ओर स्थिरतारूप मोक्यमागे एक ही है, और 
शुभाशुभभावरूप संसार-मार्ग एक ही है । दोनों विपक्ष हैं । 


दंसणणाणचरित्ताणि सेविद्व्याणि साहुणा णिन्न । 
ताणि पुण जाण तिणिण वि अप्पाणं चेव णिच्छयदो ॥१६५॥ 
: द्शनज्ञानचरित्रारि सेवितव्यानि साधुना नित्यम्‌ । 
तानि पुनर्जानीहि त्रीण्यप्यात्मानमेव निम्वय॒तः ॥ १६ ॥ 


अथेः--साधु पुरुषों को दशन ज्ञान और चारित्र सदा सेवन करना 
चाहिये; प्रोर उन तीनों को निश्चयनय से एक झञात्मा ही जानो । 


अपने में सर्वे प्रमाधानरूप पूर्ण छुख है, अज्ञानी जीव्र उसे भूलकर 

बाहर से ही छुख ओर सुख का उपाय मानता है; देह इन्द्रिय घन 

. इत्यादि में जो सुख की कल्पना कर रखी है सो वह मान्यता अनादि- 
काल से दृढ़ होगई है, इसल्यि यह मानता है कि में पराश्रय के 
बिना नहीं रह पता; किन्तु यदि उस कल्पना को. बदलकर यह माने - 
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कि खाम्रि। निशरय से में एक खतंत्र सुखत्वरूप बरतु हूँ, तो उसमें 
किसी की भवश्यक्ता नहीं होती । मिव्याकरयना करनेवाले ने भझपने को 
भूलकर झननन्‍्त पस॒त्तु में पराश्रय से छुख की कल्पना की थी; उ्र 
दृष्टि की बदलकर अतरंग में माने कि में खतंत्र वस्तु है, भौर जबकि 
खत्तेत्र वस्तु हूं तो मेरे सुख के लिये, ज्ञान के लिये दूभरे की पह्ायता 
लेनी पड़े यह केसे होप्कता है.! स्वभाव, में ही भझननन्‍्तगुण भरे हुए 
हैं जोकि मेरे ही स्वाश्रय से प्रगठ होते हैं । स्वाधीन_स्वरूप को माने 
ओर उम्रमें रिथ्र हो सो 'यही सुख का उपाय है | स्वाश्रित स्थिरता पर 
जितना भार दे उतना छुख प्रगठ होता है, भौर पूण स्थिरता के द्वारा 
जो भननन्‍्त छुख भरा हुग्रा है सो प्रगट होता है; पराश्रय के द्वारा 
साधघीन सुश्नल्लभात्र कमी प्रगठ नहीं होसकता । 


पराश्रय में सुख की कल्पना कर रहा था और जो ऐसी पराश्रित- 
दृष्टि थी कि भननन्‍त परतत्तुएँ मेरे छुख-दुःख का कारण हैं, उसे 
बदलकर स्त्राश्नित दृष्टि से देखनेपर-'में पर से मित्र हूँ! ऐसा निर्णय 
बरनेपर भपने में जो पनन्तसुख भरा हुम्रा है उप्तका विश्वाप्त हो 
जाता है । पहले जो दूमरे पर लद्बय रहता था वह अपने पर रहने लगे 
तो राग-द्वेघ कम होता है । 


यहाँ। स्राघीन सुख की रीति कही जारदी है । यह बिल्कुल अत- 
रंग मार्ग है, उत्ते बाहर निकालकर कैसे बताया जाप्तकता है £ तुझे 
झपने छुख़ के लिये दूसरे की भोर ताकना पड़े यह कितना झाश्चर्य 
है  धनुकूलता हो तो भादर करूँ, प्रतिकूलता को दूर करदूँ, घन- 
प्रतिष्ठा हो तो सुख मिले-यह प्रत्र मिथ्या कल्पनारूप दुःख ही दे। 
जो पर में भ्च्छा-चुरा मानकर, उसके भाधार से सुख-दुःख की कल्पना 
करता है उसने पर को भपना माना है ओर अपने को पराधीन, शक्ति- 
होन माना है जैपे डिव्ची के संयोग में रहनेब्राला हीरा डिब्बी से, 
प्रव। हो है सीम्रकार देहादि संयोग में रहनेवाला भगवान भात्मा 
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उप्तसे भ्लग ही है; इसलिये उप्तपर लक्ष्य देने से तेरा ल्वाधीन सुख 
प्रगट होगा | 


जब्र पहले वहिर्मंख दृष्टि थी तत्र बाह्य में मुके कोन भनुकूल दे 
और कौन प्रतिकूल है, इसप्रकार परपदार्थ के लक्ष्य से रागनद्वेष-में एकाग्र 
होता था भर अपने को उप्तरूप मानता था; उस परोन्‍्मुखता की दृष्टि 
को बदलकर यदि स्वभात्र में गुण की ओर स्वाश्रित इृष्टि करे तो श्रद्धा 
ज्ञान चारित्ररप से खये अकेला झपने को सेवन करनेवाला होता है । 


टीकाई--यह आत्मा जिस भाव से साध्य ओर साधन होता है 
( भाव एक ओर पर्याय दो-साध्य-प्ताधक ) उप्त भाव से ही नित्य सेवन 
करने योग्य है | मिक्नमिन्न भावानुप्तार भेद नहीं करना पड़ते | पुरु- 
पार्थ के द्वारा कर्म का क्षय करके जो पूणे निर्मज्ञभाव प्रगठ होने योग्य 
है सो साध्यमाव है, ओर वन्धनरूप राग-द्वेष का नाश करनेबाली जो 
अपूर्ण निमेलदशा है सो साधन अथवा साधक्रमात्र है। दोनों ( साध्य- 
साधक ) का ज्ञान करे, किन्तु निमेल साध्यमाव तो मात्र शुद्ध झात्मा 
का सेवन करने से ही प्रगट होता है । 


जैसे दियासलाई में बतमान अबस्था में उप्णता और प्रकाश ग्रगट 
नहीं हैं तथापि वे शक्तिरुप से बतमान में भी मरे हुए हैं, ऐसी श्रद्धा 
पूर्वक्त उप्ते यदि योग्य विधि से घिसा जाये तो उप्तमें से अग्नि प्रग्ट 
होती है; इसोप्रकार आत्मा में तीनोंलोक को प्रकाशित करनेबाली केब- 
लज्ञानज्योतिरूप शक्ति भरी हुईं है। उम्त पूण का लक्ष्य करनेवाला 
“निमलभाव वर्तमान में भरत्प है, तथापि प्रत्यक्ष है और श्रद्धा में पूर्ण है। 
सिद्ददशा का ओर केवलज्ञान का भाव भरा हुग्रा है, वह वर्तमान में 
अप्रगट है-परोक्ष है। 


पानी में उप्णता प्रत्यक्ष है उत्तका लक्ष्य गौण करके, उम्रक्े ठंडे 
स््रभाव का लक्ष्य करने के वाद उसे शीतल करने -की क्रिया प्रारंम की 
तब उसमें थोडी ठंडक आने लगी सो वह वर्तमान में अशतः प्रत्यद्ष 
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ठंइक है ओर उसमें जो सम्पूर्ण ठंडक लक्ष्य में आती है सो वह शक्ति- 
ख्प से पक्ष है; उसीग्रकार वतंमान में आत्मा में परनिमित्त के योग- 
रूप भत्रस्था को गोण करके पूरे निमलस्ल्‍रभाव का छक्य करने के- 
वाद परोक्ष केव्लज्ञानस्वरूप की अखण्डता के लक्ष्य से वर्तमान में 
स्वाश्रेंग के वल से प्ाांशिक निमल श्रद्धा-शान-चालत्िभाव प्रगट होता 
है, उसके द्वारा निमलस्ररूप भात्मा ही सेवन करने योग्य है । 


यथार्थ प्रतीति में पूर्णल्ठभाव की श्रद्धा भौर उसका लक्ष्य हो उप्तके 
साथ ही पूर्णमाव प्रगट द्वोजाये तो बीच में, साधक दशा शभर्थात्‌ 
मोक्षमाग न झाये, किल्तु ऐसा नहीं होता; क्योंकि पूर्ण निर्मलता प्रगठ 
होने से पूर्व बीच में मोक्षमागे झाये बिना नहीं रहे । 


लेंडपीपल में चौंतठपुटी चरपराहट भाने की शक्ति वर्तमान में 
प्रगटरूप से नहीं है फिर भी उस पूर्ण की प्रतीति के लक्ष्य से वर्तमान 
में उप्ते घिपने से थोड़ी चरपराहट प्रगट द्वोजाती है, जोकि' पूर्ण 
चरपराहट का अशतः कार्यरूप साधन है सो प्रत्यक्ष है, भर पूर्ण चर- 
पराहट प्रगठ नहीं है तथापि उसकी अ्रतीति है; इसरीप्रकार भात्मा में 
केवलज्ञान वर्तमान में अग्रगट शक्तिहप से भरा हभा है, उप्तको प्रथम 
श्रद्धा करें, भौर करिप्ती भी दृष्टि से विरोध न रहे-इसप्रकार उत्के साधन 
को भी यथात्र पढिचान करे, पश्चात्‌ सत्र लक्ष्य से एकाग्रता के बल से 
जिन श्रैश में नि्तेलभात्र प्रगठ हो वह प्रत्यक्ष है और वह पूर्ण का 
साधन दै। 

'पीपल के दृष्टांत में लोगों का लक्ष्य पत्थर पर जाता है, किन्तु 
पत्थर से पीपल में चौंधठपुटी चरपराहट नहीं भाई है। यदि पत्थर से 
चरपराहट भ्राती हो तो केकड़ पत्थर या लकड़ी के टुकड़ों को खरल में 
डालकर धोटने से उनमें भी चरपराहट भानी चाहिये। इृश्टन्त में से एक 
अश को लेकर उप्रमें से पिद्धान्त को समक लेना चाहिये । पीपल में 
चौंप्रठ्युटी चरपराहट थी मो वही प्रगट हुई है। इसीप्रकार भात्मा में 
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केवलज्ञान शक्तिर॒प से विद्यमान है, उसकी प्रतीतिरूप प्रथम प्ताधन करने 
के पश्चात्‌ स्थिरतारूप विशेष पुरुषा् होता है। पूर्ण अखंड की श्रद्धा 
में एकाकार पूर्णात्वभाव का द्वी लक्ष्य है, उप्तमें अपूणभाव के या पूर्ण- 
भाव के भेद नहीं होते। भेद के लक्ष्य से भेद का पुरुषार्थ उद्भूत 
नहीं द्वोता | भखण्ड पूर्णू्रभाव के बल से निमल श्रद्धा-ज्ञान पोर 
स्थिरता होती है। वर्तमान में झ्पूण भोर शक्ति में पूरण-इत्तप्रकार दो 
भवस्थाओं का भेद करनेवाले व्यवहार को गौण करके परम्पऋदरीन का 
लक्ष्य अखगड ज्ञानमय स्वरूप की भोर एकराकार है | 


मैं पूरणतरृत्तु एकरूप खतंत्रतया त्रिक्रालस्‍्थायी हूँ; उप्तमें पूर्ण 
निमल अत्रस्था शक्तिरूप से नित्य भरी हुईं है, ओर वर्तेमान में अपूर्णा 
अवस्था है-यों दो प्रकार के भेद ज्ञान में प्रतीत होते हैं, किन्तु श्रद्धा 
का ध्येय (साधन का साध्य) पूण भ्रखग्डखवरूप ही है। 


लोग कुलदेवतादि को स्वेप्तमर्थ, रक्षक मानते हैं, किन्तु यह तो 
विचार कर कि तुममें भी कुछ दम दैया नहीं? तू' नित्य है या 
अनित्य ९ स्वाधीनता के लक्ष्य से अन्दर तो देख ! त्रिकाल स्वतेन्नतया 
स्थिर रहनेवाला भगवान भात्मा सतत जाग्रृत ज्ञातास्रूप है, वही पर्व- 
समय देव है, उसीकी श्रद्धा क॥ पर की श्रद्धा छोड़, पर से प्रथकत्व 
बतानेवाले निर्मल ज्ञान का विषेक कर, स्वभाव के बल से एकाग्रता कर 
ओर श्रद्धाज्ञान तथा स्थिरता को एकरूप स्वभाव में लगा यही 
मोद्यमागे है। 


जो ज्ञान है सो साध्य-साधक दोनों भाव को जानता है, किन्तु 
सेवन तो मात्र निश्चयस्वरूप का ही करता है। इसका धअर्थ यह है 
कि निश्चय वरतु-आत्मा पर एकाकार लक्ष्य का जोर दिया जाये। 
निश्चय स्वभाव के बल से अपूर्ण पर्याय पूण निमल होजाती है। मैं 
व्यवहार के भेद में रुकने वाला नहीं किन्तु पराश्रय के पर्व भेदों को 


है 


नाशकरनेबाला हूँ, ऐसे निःशेक भाव से झखण्ड स्वभात्र के बल से 
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हीन पर्याय को तोड़कर, भल्पकाल में साध्यरूप पूणे मोक्षदशा, प्रगढ 
करता है। यदि यह प्रमक में न भाये तो बैग रखकर स्मकना चाहिये 
क्योंकि पमक्क के मांगे पर ही सत्य का झागमन होता है, विपरीत मारे 
से कभी भ्रन्त नहीं झायेगा। | 
यदि झभात्मा में पूरे शांति, ओर भपार ज्ञान-सुख न हो तो भशांति 
झोर पराश्रयता का दुःख ही बना रहे । यदि स्राव में सुख न हो तो 
चाद्दे जितना पुरुषाथ करने पर भी वह्द प्रगट ,नडीं ट्वोप्रकता, किन्तु 
ऐमा नहीं है। भात्मा में निर्तर भननन्‍्त सुख की पूर्ण शक्ति है, उसकी 
यथार्थ प्रतीतिझ्य सम्पक्॒श्रद्धा करके धमेदरतररूप के लक्ष्य से एकाग्र हो 
श्रौर त्रिकाल निश्चयल्रभाव की इृढ़ता करे. तो स्वाधीन सुखरूप में दाद्ढा 
नहीं ह्वोती। उमर श्रद्धा के बल के अनुमार निरमेलभाव की एकता के 
द्वारा एक आत्मा को ही सेवन करना योग्य है। 
इस्रप्रकार स्वाधित निशचय भक्ति करके भर्थातू . एक ही भात्र में 
, मोक्ष और मोक्ष की प्राप्ति है, इसप्रकार स्त्रये नियाय करके भखणड वस्तु 
- के व्यवहार से भेद करके दूसरे को सममाने के लिये कहते हैं, तथापि 
लक्ष्य तो पूर्ण का ही दे। पाधु पुरुषों को फाश्रय के भेद से रहित 
साश्रित निमल दशीन ज्ञान ओर चारित्र का नित्य सेब्रन करना चाहिये । 
ययपि बढ़नेत्राले का लक्ष्य पूरे अभेद् पर दै, विल्तु भेद किये बिना 
दूसरे को सम्रकाया नहीं जासकृता | यदि किसी भज्ञानी से कहा जाये 
कि अखगड भात्मा सेवन करने योग्य है तो वह समकता नहीं है, इस- 
लिये उपदेशक यद्र जानता है कि शुद्धनय का उपदेश प्रावश्यक् है, 
फिर भी बह दडीन क्ञान और चारित्र के भेद करके कथन करता है; 
किन्तु उमका लक्ष्य तो अख्ण्ड निश्चय का ही है। यथार्थ निश्चयरूप 
निर्मल, एकरूप भझखणई भात्मा को लक्ष्य में लेने पर उप्तकी स्थिरता के 
बल मे अ्रल्पक्ाल में मोक्तपर्याय प्रगट होजाती है। घाधक पवस्था में 
अल्यकाल के लिये साधन-प्ाध्यरूप धपूर्ण अवस्था भौर पूर्ण भवस्थारूप 
खगड पर लक्ष्य रहता है, किन्तु भखण्ड के बल से उच्च भेद का विकल्प 
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द्व्य्ता जाता है, झोर प्रपनी ओर के विकल्प भी टूटकर पभल्पकाल में 
पूंण होजातें हैं । 

* | व्यवहार से भेद करके दंशन-ज्ञान-चारित्र का स्वरूप बताये, वर्तमान 
अपूर्ण भ्स्या को बताये, विन्‍्तु भेद को जानंक्र एक अमेद झात्मा को 
ही सेवन करना योग्य है, कयोंक्रि परमार से तो ज्ञान दर्शन चारिन्र-यह 
तीनो भेद भात्मा के द्वी परिणाम हैं, भाग्मा से श्रलग नहीं हैं | ऐसा नहीं 
है कि मन में दशेन रहे, शास्त्र में ज्ञान रहे, भोर शरीरादि की क्रियां में 
चारित्र रहे; किन्तु अन्तरंग में स्वाश्रित भ्रूपी निर्मेल भावरूप से तीनों गुणों 
की एक्तामय आत्मा में स्थिर होना सो स्वरूपाचरण चारिजि है,.-सम्यक्‌ 
चारित्र दै। एक स्थान पर शरीर का बैठे रहना सो सामायिक्र नहीं है, 
शरीर की कोई क्रिया सो चारित्र नहीं है; किन्तु में निरुपाधिक ज्ञान- 
स्वरूप भात्मा 'हूँ-इसप्रकार स्वलक्ष्य में स्थिर होना सो प्ामायिक्त और 
चारित्र है। शुभविकल्प में स्थिर होजाना भी सच्ची सामायिक्त नहीं 
'है, झिन्तु भाव्मपरिणामों की स्थिरता सामायिक दै। झशुभ से बचने के 
"लिये शुभभाव करने का निषेध नहीं है, फ्रिन्तु उप्रीको घम प्रान लिया 
'जाये तो उप्तका निपेव है। जिसे ऊपर चढ़ने का उपदेश दे रहे हैं, 
उसे व्यवहार से भी नीचे गिरने को कैसे कहा जायेगा! 


... जैप्ते देवदत का ज्ञान श्रद्धान और चारित्र देवदत्त के स्रभाव को 
उल्लंघन नहीं करते इसलिये वह देवदत्त के स्वरूप से है, अन्यरूप से 
नहीं है; इसीप्रकार आत्मा में भी पर से भिन्न, निरावलम्बी पूर्ण शुद्ध 
, हैं-ऐसी श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसके आअतुप्तार भाचरण झात्मा के स्वभाव 
, के उल्लंघन नहीं करते, भर्थात्‌ उसमें से कोई गुण दूपरे का आश्रय 
नहीं लेता इसलिये वह नित्य शुद्ध आत्मा के आश्रय पर ही भवलम्बित 
है, अतः वे भी धात्मा ही हैं अन्य वरतु नहीं। 


यहँ। यह, निश्चय हुआ क्रि पूर्ण निर्मल साध्यभाव भी झात्मा खर्य 
है ओर निर्मल द्शन..ज्ञान चारिज्ररूप साधकभाव-मोद्धमागे भी स्वयं ही 


डे 
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है। मोज्ञ और मोझ्षमार्ग का निश्चयकारण मी झातश्मा खयेँ ही 
आत्मा का कोई सावन व्यवहार से भी किसी परवत्तु में नहीं 

वाणी, देह की प्रवृत्ति में नहीं है, जतादि के शुभराग में भी नहीं मै डे, 
ऐसा निश्चय करके अपने एक भात्मा का ही सेव्रन करने केय है; वह 
लगे अबने आय ते ही ग्रगट परमात्मारुय में प्रकाशमान है। 


मनुप्ष कभी-कर्मी भाकुलित हो उठता है कि-ऐसे निश्चय (सर्वथा 
सत्य) ल्वछूप को समकने वैठेंग तो कहीं के नहीं रहेंगे, हम जो पुण्य 
में व्यवहार मानते हैं, वह सावन भी नहीं रहेगा तो फ़िर किपका 
आश्रय लेंगे ? किल्तु हे भाई! तू अकेला दी लवतेत्र पूण प्रभु है, स्व 
हू। निव्य शरणमूत परमात्मा हे, मोक्ष का मार्ग वाह्य में और मोक्ष 
घात्मा में दो, भर्थात्‌ कारण पर॒॑ंदा्य में और उम्तका कार्य आत्मा में 
हो-ऐसा ब्रिक्राल में भी नहीं दोमकता। यह बात कभी रुचिपूर्वंेक नहीं 
छुनी, धत्य को प्रमकने की कभी चिंता नहीं की, इसलिये जो अपनी ही 
बात हैँ वह कठिन ग्रर्तत होती है। समकने की जो टीति है उप्के 
अतुमार प्रत्य को प्मकने को आदत रखनी चाहिये। भगवान झामा 
पर से मिन्न, मन ओर इन्द्रियों से पर है, उसे सतृस्मागम से सम्रकने का 
प्रयटन करे और म्रव्यापत्य को भलीमेंति परीक्षा करे तो समझ सकेगा। 
किन्तु यदि अपनी शक्ति में ही शट्टा करे और अपने से ही अज्ञान रहना 
चाहे तो अपूत रुचि के. तिना प्रमक्त कहां ते आयगो £ जित समक्न 
की ग्ाकांत्ता है वह प्रत्य को मुनते ही भीतर ते अति उत्साहित होकर 
बहुमान करता है क्वि अहो! यह अपूर्व वात तो मैंने कभी छुनी 
ही नहीं, यही मुके प्मकना है। च्वमाव की इढ़ता के द्वारा पर के 
झमिमान का नाश किया कि वह सत्य निःमंदह हाकर छखततन्नता का 
घोषित करता दै कि एक दो भत्र में ही इस संप्तार' की समाप्ति: है|: 
* इम्तलिये समकने की रुचि का उत्ताह - बारखार .बढ़ाना- चाहिये। 
"यदि प्मकते में विलंत- अतीतिं “हो तो- मानना: चाहिये कि अभी अधिक 
रुचि की आवश्यका है। जिससे परम द्वितरस छुख द्वी होना है 
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उप्तके श्रवण-मनन में भाकुलता नहीं प्रानो चाहिये । पृर्शापर विरेध से 
रहिंत अर्थात्‌ पर-निमित्त के भेद से रद्दित, स्वतेत्र भ्त्रिकारों परम सत्‌ का 
स्वीकार करना भो मम्यक्ूद्शन है। 


भावाथः--दर्दान ज्ञान और चार्जि-यह तीनों आत्मा की हैं। भवस्पाएँ 
हैं, थे भाधु पुरुषों और श्रावक्रों के द्वारा नित्य सेवन करने य्रेग्य हैं, 
ओर व्यवहार से अन्य को भी वैंसा ही उपदेश करना योग्य है। स्वाश्रित- 
निश्चय का फल मोक्ष है और पराश्रित व्यवहार का फल संप्तार है। 


प्रश्न:---जबकि व्यवहार से मोक्ष प्राप्त नहीं होता तो व्यवहार 
का उपदेश किसलिये किया जाता है ! 


, अत्तर:--ध्यवहार का उपदेश तो भज्ञानी जीत्रों को परमाये मम्रकाने 
के लिये किया है, किल्तु प्रइण करने योग्फ तो मात्र निश्चय ही है। 
प्रश्न---स्राधारण जनता की लोकप्रचलित अवहार का भादर 
“करने का ही उपदेश क्यों नहीं देना चाहिये? 


“ उत्तरः--जैसे व्यवद्दार का उपदेश देनेवाले अनेक स्थल हैं, किन्तु 
जिससे जन्म-मरण दूर होजाये-ऐसे सनातन सत्यमार्ग का उपदेश हा 
झत्येत दुलेम है। ऐसे परमार्थ का उपदेश इस समयप्तार में किया गया 
है, इसलिये वह सत्य उपदेश म्रवके लिये करने योग्य है। 


भाठ बे के बालक से लेकर दद्धपुरुषों तक भी में सत्य को सम- 
मेने की योग्यता है, समी प्रभु हैं। जो सत्य वक्ता होता है वह परम- 
कृत्य का ही उपदेश करता है। सर्वज्१॒भगवान के द्वारा कथित निश्चय 
के बिना त्रिकाल में मुक्ति का कोई दूपरा उपाय नहीं है । भप्तत्य को 
माननेबरालों की सेल्या हम जगत में अधिक ही रहेगी, किन्तु इससे सम्य 
कहीं ढेंक नहीं जाता | ह 


. दररोन, ज्ञान, चारित्र-यह तीनों आत्मा की ही पर्यायें हैं, कोई 
घलग वत्तु नंहीं है, इसी भर्य कां सूचक कलशरूप श्लोक कहते हैं:--- 
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'दशनज्ञानचारित्रेत्वित्तादेकलतः स्वयं । ह 
मेचकोमेचकश्चापि सममात्मा प्रमाणुतः ॥१६॥ 

: अ्श्रेः-- यदि ग्रमाणदृष्टि से देखा जाये तो यह आत्मा एक ही 
प्ताथ अनेक अवस्थारूप ('मेचक”) भी है, और एक भवस्थारूप (भमेचक)) 
भी- है, क्योंकि उसे दर्शन, -ज्ञान, चारित्र से तो त्रयल है और अपने से 
अपने में एकत्व है। । 

प्रमाण अर्थात्‌ त्रिकालस्वमाव और वर्तमान अवस्था-दोनों को एक 
ही प्राय लक्ष्य में लेना। शुत्वभाव की दृष्टि से देखने पर निश्चय से 
भात्मा के एकत्व ही है, पर्यायद्ष्टि से भात्मा अनेकरूप है । जहँ।तक 
पूरी. निमल अवस्था प्रगट न हो वहातक भेद होते हैं, किन्तु स्वभाव- 
दृष्टे से देखने पर कमी भेद नहीं होते | पर्याय के लक्ष्य को गौण 
करके अखण्डस्वभाव की इद्ता का बल उप्त बिक्तार का नाश करनेवाला 
है।, झात्मा में ऐसी अब्रस्था है और ऐसे गुण हैं, इसप्रकार विचार में 
भेद करने पर रागमिश्रित विचारों में लगना पड़ता है, इसलिये पराश्रय- 
रूप विकल्प को तोड़ने के लिये अमेद निश्चय पर भार देना चाहिये। 

भज्ञानी' जीव- यह मान बैठा है कि-मैं देह की क्रिया को करता हूँ, 
ओर पुण्य-पाप का, कर्ता हैं, इसलिये चह उप्ती की भावना करता है, 
तथा रागादि को भपना मानकर अनन्तकाल से उन्हें करता चला पाया 
है। जिम्तका स्वभाव ज्ञान भर्थात्‌ सबको जानना है उसमें विकार नहों! 
होता, किन्तु यदि पर को जानंते हुए उसे अपना मानले तो राग के 
कारण दुःख द्वोता है। यद्वि प्रश्न मर जाये और उपका ज्ञान:दी दुःख का 
कारण हो तो जिन्हें पुत्रमरण का ज्ञान होता है उन सबको दुःख 
होना चाहिये, किल्तु ऐसा नहीं होता | जिसने पुत्र को भपना ,मान रखा 
है उम्तीको अपने राग के कारण दुःख होता है; जिसे राग एवं ममता 
नहीं है उसे दुःख नहीं होता.। ज्ञान दुःख का कारण नहीं किन्तु 
उप्रमें .दोनेत्राला राग और ममता ही दुःख. का कारण है । मात्र ज्ञान 
करने में न ते कोई राग. है: और न द्वेष द्वी. । 
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मैं ज्ञानलभावी स्व-पर का ज्ञाता हैँ, किन्तु किसी में ध्रच्छा-चुरा 
मानऋर रुकनेत्राला नहीं हैँ । यदि सतत ज्ञातारूप ही रहे, जानने में 
कहीं ने अठके तो राग-द्रेघ न हो | जिमने पर के प्रति अपनंपन' का 
ओर करत का अमभिमान रखा है, वह पर में अनुकूलता और प्रतिकूलता 
मानक उपमें राग-द्वेष ऋता है। वही बेच का कारण और संप्तार 
का मूल है । 


जिमकी रुच होती है, लोग उसी को वारम्वार रठते रहते हैं, 
इस्प्रकार चतन्यस्वरूप की रुच करके, निरावलम्बी भात्मत्यिरता के 
लिये वारबार श्रवण-मनन करना चाहिये । यथाथ स्वरूप की इदता 
के न्याय को वारम्बार याद करके उसी परमतंत्र को भावना करना 
चाहिये । - | 


झत्र नयविवज्ता कहते हैं:--- 


दर्शनज्ञानचा रित्रिस्त्रिमिः परिणतत्वतः । 
एको5पि त्रिस्वभावत्वाद्‌ व्यवहारेश मेचकः || १७॥ 


- अथः--आत्मा एक है तथापि वज्यवद्वस्दष्ट से देखा जाये तो 
त्रिया स्वभाव के कारण पनेकाकाररूप ( 'मेचक! ) है, क्योंकि दरीन 
ज्ञान, ओर चारित्र इन तीन भात्ररूप परिणमन करता है | 


५". भावान आत्मा एकल्वरूप है, इसका यह अर्थ नहीं है कि-सभी 
झात्मा मिलकर एक दोगये हैं, किन्तु प्रत्येक भात्मा स्वतेन्नतया भग- 
'बान है । शररादिक सर परपदा्ों से .मिन्न, झनन्त ज्ञानादि गुणों का 
पिंड, अपने त्रिकाल गुण ओर पर्यायों से अभिन्न है-इसप्रकार एकरूप है; 
फिर भी यदि व्यतरह्मरद्ष्टि से देखा जाये तो ज्ञान दशन और चारिि- 
-ऐम तीन खंगुणों को लेकर अनेकाकार दिखाई देता है-। 


झात्मा में अनन्तगुण हैं, किन्तु उनमें दशन ज्ञान और चारित्र यह 
तीन मुख्य हैं; इन तीन भेदरूप से आत्मा को लक्ष्य में ले तो विकल्प- 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-९६ ३३५ 


ख्प रोगमिश्रत मलिनंतां भीती है । परोन्मुखता और पर के कंप्नेःका 
मात्र. परिश्रमण की क्रियारूप अवबर्म है। ज्ञानी उस. भेद को जानते 
तो हैं, किन्तु उसका लक्ष्य गोण करके, त्रिकालेस्थायी प्रवस्भाव के 
रुत्य से एकरूप भात्मा की ही श्रद्धा करते हैं। भेंद के लक्ष्य से 
एकरूस स्वरूप में स्वराश्रयता से “स्थिर नहीं होसकते, एकस्वरूप में 
भेद करनेवाली मेचऋद्दष्ट-मलिनदृष्टि है । 


यदि तुमे स्वतंत्र आत्मस्वभाव चाहिये हो तो पर के किप्ती भाव 
को अपने स्रमाव के खाते में मत डाल | निर्मल' श्रद्धा, ज्ञान भौर 
चारित्र के खयड करके एकरूय रभाव का विरोध मतकर; भेदरूप 
दृष्टि से यवाय श्रद्धा प्रगट नहीं होती । 


जप्ते- सोना पैला, चिकना प्रोर भारी ह्व्यादि अनन्तगु्णों से परि- 
पूरी एकरूप है, ओर उपके मिन्‍न-मिन्न गुणों के विचार से सम्पूर्ण 
सोना यथा्थतया खयाल में नहीं भाता; इसरीप्रकार भात्मा में अनन्तगुण 
हैं, उसमें दशन-ज्ञान-चारित्र इत्यादि गुण भी हैं; किन्तु यदि उसके 
मेररूप विचार में ला जाये तो सम्पूणे वस्तु खाल में नहीं भासकती। 
भेद काके विचार करने से राग होता है, उत्तम मन का अवलम्धन 
पाता है, उप्के भाषार से झात्मा का गुण प्रगठ नहीं होता । 


झात्मा एकरूप त्रिकालस्थायी अखणड ज्ञायक दी है | यदि, उसे 
शुद्धनय से देखा जाये तो शुमाशुम बिऋल्प लक्ष्य में नहीं आते। इतना 
ही नहीं, क्रिन्तु दशन ज्ञान चारिजिरपय तीनों मिन्न भात्रों का लक्ष्य भी 
गौण होजाता है । एक भात्मा को तीनरूप परिणमित होता हुआ 
कहना सो व्यवद्दार है, यह भगभेद'में भेद हुप्ला। यह शुद्धदृष्टि को बात 
है, इसमें राग-द्वेष या पुण्यादि का कर्वृत्त है ही नहीं । 

एक को तीनरूप परिणमेत द्योता हुआ कहना सो व्यवहार है, 
अपत्यार्थ है | भेद के द्वारा अभेद शुद्धल्लभाव नहीं जाना जासकता, 
ओर जाने बिना उसमें स्थिर नहीं हुआ जासकता, इसलिये निश्चय से 
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पे 


अनेकत्त झमभूताये है । एकरूब अमेद चस्तु का लक्ष्य करना धो यद्दी 
पस्पक्रदरीन, ज्ञान ओर चारित्र का कारण है | 


झत्र यही परमार्थनय- से भात्मा का स्रर्य कहते हैं:-- 


परसार्थेन तु व्यक्तज्ञादत्व ज्योतिपककः ! 
स्वभावांतरब्व सिस्वभावलादमेचकः ॥ १८ ॥ 


खयेः--शुद्ध निश्चयनय से देखा जाये तो प्रगट ज्ञायकता ज्योति- 
मात्र से आत्मा एकस्वरूप है, क्योंकि शुद्ध दव्याथिक्नय से सर्व अन्य- 
द्रव्य के स्रमाव तथा भन्‍्य के निर्मित्त से होनेब्राले विभावों को दूर 
करने का उम्रका ख्मात्र है, इसलिये वरह 'अमेचऋ' हे-शुद्ध एकाकार है। 


प्रथम व्यवहार की वात कहीं है कि-आत्मा में वरतेमान प्रत्रस्था 
में राग है, किन्तु उस व्यवह्मस्दष्टि में राग-द्वेष को दूर करने कौ 
शक्ति नहीं है, पर्याय के लक्ष्य से राग दूर नहीं होता । निमित्त और 
पर्याय का लक्ष्य करना सो व्येत्रह्यार है, उसके लक्ष्य से राग ही उन 
होता है । शुद्ध निश्चयनय से झात्मा को देखा जाये तो प्रगठ ज्ञापक् 
ज्योतिरुप से ही झात्मा एकस्वरूप है, परनिमित्त के भेदरूप से नहीं 
दे | जहा दशेन, ज्ञान, चारित्र के भेद के तव्रिचार की भी वात नहीं 
है, वहाँ विक्राीर का या मन, वचन, काय की क्रिया का कर्ता या 
'पुण्य-पाप का कर्ता होने की बात ही कही रही ! 


इससे पूषे के कलश में यह बात कही गई थी कि-मेद को जानना 
सो च्यत्रहार है, उप्तते लाभ होने की वात नहीं. कही थी। समस्त मेदों 
का निषेध- करनेत्राले ख्रभाव से आत्मा अखण्ड वस्तु है, उसे शुद्ध चस्तु 
दृष्टि से देखने पर॒ सर्व अन्यदय के स्वभाव तथा उसके निमित पे 
होनेव्राले पुण्य-पाप के बिक्रारों का नाश करनेवाला उपका निर्मल 
खमात्र है, इसलिये वह अमेचक-शुद्र एकाकार है। उपमें गुण के भेद 
नहीं हैं । बन्व-मोद्धरूप झवत्या के भेद भी नहीं हैं । ऐसे निरपेक्ष 
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पूण स्रभाव की श्रद्धा के बल से विक्रल्प, राग हटकर निर्मल दशा प्रगठ 
होती हे । 

मैं त्रिकालस्थायी अनतगुणों से परिपूण एकरूप निश्चल हूँ, निरा« 
बलम्बी परमात्मा हूँ, ऐसी धुत्रतत्ता के बल से तीनों गुणों के विऋलप 
श्रद्ा में छोड़ देना चाहिये, ओर पूर्ण एकाकार स्वभाव को श्रद्धा के 
लक्ष्य में अखण्डतया ग्रहण करना चाहिये, भेद में से अभेद स्वभाव 
को ले लेना चाहिये । एक स्वभाव में गुण को अलग करके विचारने 
के लिये रुक जाना सो गुण को प्रगट करने का कारण नहीं है; एक- 
एक गुग को अलग करके विचार करने पर एऋत्व लक्ष्य में नहीं आता | 


अनादिकाल से परोन्मुखता का कारण जो बहिमुखदृष्टि है. उसे 
बदला अर्थात्‌ संसार की रुचिरूप परिश्रमण की दिशा को बदला कि- 
स्रभाव में भव दा भाव नहीं रहता, किल्तु उप्तका अभाव होजाता है। 


सोलइवें कलश में झात्मा को प्रमाणज्ञान से बताया है, सत्रहवें 
कलश में व्यवहार से भेदरूप से मह्त्नि 'मेचक्र कहा है, भठारहवें 
कलश में निश्चय से अ्रभेदरूप शुद्ध कहा है । भब यह सत्र चिता 
छोड़कर विकल्प छोड़कर स्ररूप में ह। एक्राग्र होकर स्थिर होना चाहिये; 
सो कहते हैं:-- 
आत्मनश्चिंतपयवाल' मेचकामेचकत्वयोः । 
दर्शनक्षञानचारित्रे:ः साध्यसिद्धिने चान्यथा ॥ १६ ॥ 


अगे;--यह भात्मा मेचक है-मेदरूप झनेकाकार है, तथा अमे- 
चक है-पझमेदरूप एकाकार है, ऐसी चिंता से तो बस करो ! साध्य 
झात्मा की सिद्धि, दशन ज्ञान और चारित्र-इन तीन भावों से ही द्दोती 
है, भन्यप्रकार से नहीं होती-ऐसा नियम है । 


मैं राग का कर्ता नहीं हूँ, भोर अवस्था में कर्तृत्वभाव से जो 
मेद किया जाता है. उप्तरूष भी में नहीं हूँ। प्राध्यभात्मा की सिद्धि 


३१३८ ] समयसार प्रवचन : दूसरा भाग 


निमल दर्शन ज्ञान चारित्र की एकता से ही होती है। एकाकार अमेद- 
स्रभाव के अनुभत्र से द्वी हित है, दूसरे से भात्मा का हित नहीं है। 
बाह्य में क्रियाकांड से, पुण्यपाप के त्रिकार से, पर की भूक्त-रतुति से 
आत्मखमात्र भिन्न है, इसलिये-गुग में देधों का अमान होने से वाह्म- 
प्रवृत्ति गुणों में क्रिचितमात्र भी सहायक नहीं है। 


भावाथे.--आत्मा के शुद्धस्रभाव की मज्षात्त प्राप्ति (पूणे में क्षदशा) 
ही साध्य है। आत्मा मेचक है या अ्मेचक है-ऐसे विचारमात्र 
करते रहने से साध्य की सिद्ध नहीं होती। में स्वाश्रय के बल 
से पूण हूँ, शुद्ध: हूँ, पर से-विकारों से अलग हूँ, ऐसी श्रद्धा होनेपा 
दृष्टि में सबधा मोक्ष ही दोगया है। मुक्तत्यभाव को देखनेवाले ज्ञान- 
स्वभाव से तो आत्मा रवयय॑ ही पूण कृतक्ृम्यस्वरूप पवित्र मोत्ष ही है, 
ओर स्वेथा मुक्ति तो केवलज्ञान एवं सिद्ददशा में ही द्वोती है। 


निमल शुद्ध पूण मुक्तत्लमाच को अखगडरूप से श्रद्धा के लक्ष्य 
में लेने के बाद भूमकाचुस्तार कैसा राग रहता है, ओर उममें क्या 
नि्मित्त होता है, इसे ज्ञानी भमलीसाति जानता है, किन्तु बाहर से 
निश्चय करनेवाले क्ये भीतर के गुणों की या बाहर की कोई खबर 
नहीं होती । 


सम्यकूदशन साधक धवस्था है और पूर्ण निर्मलस्थभाव तथा उसकी 
पूरी निर्मल प्रगठ भ्रवस्था साध्य है। ज्ञानी ने द्रव्यदष्टि से तो अपने 
मुक्तत्रभाव का. ही ज्ञान किया है, किन्तु पर्यायदृष्टि से पूर्ण मुक्तस्वरूप 
की नि्मेल दशा को प्रगठ करे तब मोक्ष होता है; तथ.पि आंशिक्रवरूता- 
चरणरूप शुद्दचारित्र होता है। यदि पात्र ऐसे मेचक-अमेचऊफ विचार 
ही किया बरे तो साध्य की सिद्धि नहीं होगी। ह 
एक देखिये जानिये, रमि रहिये इक ठोर । 
समल शिमल न व्रिचारिये, यहै सिद्धि, नहिं ओर ॥ 
(समयसार नःटक जीवद्वार २०) 
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हक. 


.. एक में भेद करने से राग रहता है। प्रथम भेद को जानता तो 
हैं. क्रिन्तु अमेद ग्रुण के लक्ष्य से एक का ही सेवन करना येश्य है। 
प्रवाइए्टि कके समज्-विमज्ञ के भेद न करके, में एकाकार ज्ञायक्म- 
स्व॒रूग हैं, झलकृप्प परमात्माखसख्य हूँ, ऐसे निरपेत्ष एकरूप शुद्ध अखगड 
स्रमाव को ही देखना-जानना और उपीम रमण करना सो यह एक 
ही मिद्धि का मागे हे, दूमरा कोई मार्ग नहीं है| 
शान अथांत्‌ शुद्धआत्मा का अभेदरूप से अवलोकन अथत्रा उपकी 

निनिकल्प श्रद्धानज्ञान अर्थात्‌ पूर्ण ज्ञानानंद स्वभाव वो पर से भिन्न 
जानना ओर चारित्र अर्थान्‌ शुद्धलभाव में स्थिरता;-इन्हीं से शुद्ध साध्य 
की मिद्ध होती है, यही मोक्तमागे है, इमके झतिरिक्त कोई मेक्षमार्ग 
नहीं दे । 

व्यवहारी जीत्र पर्याय के भेदों से समझते हैं। यदि वे भेद से 
त्रिकाल अखगडलतात्र को समझे तो वह भेद, निर्मेत्त (व्यवहार) कइलाता 
है; इसलिये यहाँ। दश्शन, ज्ञान, चारित्र के भेद से समझाया है, डिन्‍्तु 
बास्‍्तत्र में तो निशचयस्वभात्र में स्थिर होना ही प्रयःजन है ।१६। 

अत्र व्यवहारी जीव को मोक्षमार्ग में लगाने के लिये दो गायाश्रों 
में दृष्ट/न्तरूप से कहते 


णाम को वि पुरिसों रायाणं जाशिऊण सदृहदि। 
तो त॑ अशुच्चरदि पुणो अस्थत्थीओ पयत्तेण ॥१७॥। 
एवं हि जीवराया णादव्वा तह य सहहेदव्यों | 
अगुचरिद॒व्या य पुणो सो चेत्र दु मोक््खकामेण ॥ १८॥ 

यथा नाम कोपि पुरुषों राजानं ज्ञात्त्रा श्रंद्धाति | 

ततस्तमनुचाति पुनरथाथिकः प्रयत्नेन ॥ १७ ॥ 


एवं हि जीवराजो ज्लातव्यस्तथंव श्रद्धातव्यः । 
अनुचरितव्यश्व पुनः स चेव तु मोच्तकामेन ॥ (८ ॥ 


न 
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अर्थः--जैसे कोई घन का इच्छुक पुरुष राजा को जानकर उसकी 
श्रद्धा करता है, और उसके बाद प्रयत्नपूत्रेक उपका चनुचरण करता 
है, अर्थात्‌ उप्क्नी मलीमसाति सेवा करता दे, इसीप्रकार मोक्ष के इच्छुक 
पुरुष को जीवरूपी राजा को जानना चाहिये, और फिर उसीग्रकार 
उसका श्रद्धान करना चाहिये तथा उप्तके बाद उसीका आचरण करना 
चाहिये, अर्थात्‌ अनुभव के द्वारा तन्‍्मय होजाना चाहिये | 

जिप्ते लक्ष्मी चाहिये हो वही राजा से परिचय और उसक्री श्रद्धा करता 
है, इसप्रकार यहँँ। इच्छुक पुरुष को ही दृष्टांत में लिया है। भन्वश्नद्दा 
से न मानकर-उसे पहिचानकर श्रद्धा करता है, ओर फिर वही राजा 
का प्रयत्न पूर्वक्ष भ्रनुचरण करता है, अर्थात्‌ पातरधानीयूर्वकक उप्तके 
सेवक के रूप में प्रदत्त हाता है। इसीगप्रहवार जिसे आत्मलक्मी व 
इच्छा हो वह पात्र होफ़र ज्ञानी को (प्दगुरु को) पहिंचानकर उसीक्ी 
विनय करे, (वह बीतराग के मामे के विरोधी की विनय नहीं करता) 
इसीप्रकार मोक्ष के अभिलाषी को, अनन्तगु्ों की लद्दगी के राजा 
को-अनन्तगुणों से शोभायमान आत्मा को भलीमैांति जान लेना चाहिये 
ओर फिर उप्तका ही श्रद्धान करना चाहिये, (यदि श्रद्धा में किसी भी 
पहलू से विरोध भाता है तो भगवान भात्मा प्रत्नन्न नहीं होता, उत्तर 
नहीं देता है) ओर फिर तद्प अलुभव के द्वारा लीन होजाना चाहिये । 
. इस एक ही प्रकार से उम्तोक्ी सेवा करनी चाहिये । 


आत्मा की यथाथे श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसीका आचरण 
करना सो यही हित और परमहित का उपाय है। संस्तार में अंश- 
सात्र भी सुख नहीं है, तथापि उममें छुख माननेवाला पराधीनता में- 
झाकुलता में सुख मानता है। पराश्रयरूप राग ही संप्तार है ओर 
पराधीनता में छुख मानना सो दुःख है। लोग कहा करते हैं कि- 
“पराघीन सपनेहु सुख नहीं? किन्तु उसके भाव को नहीं सममते | 
पराधीनता दुःख का ही लक्षण है। खाश्रय हितस्॒रूप को जाने ब्रिना 
पाश्रय दूर नहीं द्ोता, इसलिये भविरोधीदृष्टि का निशय करके पर- 
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निमित्त के भेद से रहित शुद्धात्मा को सर्वप्रथम मलीमै।ति जानना 
चाहिये | उसे जाने बिना अन्य जो कुछ जानना है, प्तो सब व्यर्थ है। 


निश्चय से, जैसे धन का इच्छुक कोई पुरुष अत्यंत उद्यमपूर्वक 
राजा को जानता है कि यह राजा है। यहा धन के इच्छुक को ही 
दिया गया है, सभी घन के इचछुक नहीं होते; कोई भग्य वस्तुओं के 
इच्छुक भी हैं; जैसे-कोई ल्ली का इच्छुक द्वोता है, कोई वख्रादि का 
इच्छुक द्वोता है,-इसप्रकार प्रत्येक में एक इत्ति मुझ्यता से होती है । 
चोधवस घन्टे में से चार धन्ठे भी शांति से नहीं तो पाते और मात्र 
रुपये-पस्त की चृत्ति लेकर उप्तीमें लगे रहते हैं। 


यहाँ घन का इच्छुक पहले मिन्‍न लक्षण से यथार्थतया राजा को 
जाने कि यह सत्ताधारी, राज्यलद्मी का स्वामी भवश्य राजा ही है, इप्तके 
झतिरिक्त दूसरा कोई राजा नहीं है, इसीकी सेवा करने से अवश्य ही 
लद्ठ्मी की प्राप्ति होगी-इसप्रकार श्रद्धा करता है, ओर फिर उसीका 
झनुचरण करता है, झर्थात्‌ उसीके अनुकूल आचरण करता है, ओर 
उसी की हैँ। में हैं। भर ना में ना मिलता है, उत्तकी अनुकूलता के 
झनुसार ही प्रवृत्ति करता है, उप्तकी भाज्ञा में रहता है, भोर उसीको 
प्रपन्‍न करने का प्रयत्न करता है। इसीप्रकार मोक्षार्थी पुरुष को-जिसे 
आत्मा की पूर्ण निर्मल अवस्था प्रगठ करने की चाह है, उसे मात्र आत्मा 
की ही सेवा करनी चाहिये | 

जहाँ। इन्द्रयः की या परमाणु के रागमात्र की भमिलाषा नहीं है, 
ऐसी उत्कृष्ट वीतराग स्वभाव की पहले से दी पहिचान करके बलवान 
रुचि होनी चाहिये; किन्तु यदि बीच में कोई लाग-लपेट की इच्छा करे 
या छर्गादिक और राजयदरूय संयोग की इच्छा होनाये तो प्मकना चाहिये 
कि यह बन्धन ही चाहता है, उसे भवन्धल्वभाव की रुचि नहीं है। 


वर्तमान में भत्यन्त दुर्लभ मनुष्यमत्र मिला है, तथापि ग्राप्त अवृध्तर 
के मूल्य को न जानकर पुनः  स््रग की या मलुप्यमत की भर्थात्‌ 
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पुण्य के संयोग की इच्छा करता है। कोई देवपद का इच्छुक दे तो 
कोई राजपद का आकांझ्ी है, कोई मानार्थी है तो कोई रागार्थी है; 
इसप्रकार प्रत्येक पुरुष अपनी दत्त को पुष्ठ करने का इच्छुक द्वोता है, 
किन्तु मोद्षमाग में ऐपा कुछ नहीं है । जिसे प्रात्मा की स्वतंत्रता, 
निर्मेज़ता और परिपूणता चाहिये है उद्े पत्र्रथम भात्मा को ही जानना 
चाहिये-अन्य कुछ नहीं। जबत्रतक यह नहीं जानलेता कि स्तरय॑ कौन 
है, तबतक देव गुरु श.त्र का मलीसति नहीं जाना जावउकता। ब॑तरागी 
देव गुरु भी आत्मा ही हैं, भोर जो त्रात्मा की खतंत्र बीतरागता को 
वतलाते हैं वही सर्नज्ञ वीतरागकथित शा्र हैं। 
प्रथम आत्मा को जानना चाहिये-ऐमा कहा है, प्तो उप्र अखगड 
सखाधीन बस्तुखरूप थो लिया है। द्रव्य और गुण त्रिक्राल हैं, वे नर्व)न 
उतद्यन्त नहीं होते, गुग त्रिकाल एकरूगप अखणड हैं । बतेमात अन्रस्था में 
पर निमित्त के अवलम्बन से भेदरूय विक्रार और अपृर्णता दिखाई देती 
है, सो वह स्वमात्र में नहीं है। जो विक्लारी अपूर्य श्रत्रस्था है सो संपार 
है ओर नित्रिकारी पूण निमल अब्था है सो मोक्ष हैं;-यंह दोनों आत्मा 
की अत्रस्थायें हैं। निश्चय से तो आत्मा एकरूप ही हैं । पहले उसी 
की यथा पहिचान करनी चाहिये और फिर उसीमें स्थिर होना चाहिये। 
सानुमत्र में लीन होना दी प्रगट आंनन्द का उपाय है। 
 प्राश्य को नष्ठ करनेत्रालां स्वार्य न स्वाश्नयस्थमात्र क्या है, सो इसे 
अनन्तकाल में भी नहीं पह्चिचान पाया। दूमरे की सह्याग्रता से, पराश्रय 
से पराधीनता का नाश नहीं होप्कता, और स्वराधीनता प्रगट नहीं 
दोप्कती | प्रत्येक्ष जीबर और अजीब त्रिकाल में वर से मिनन-स्वतंत्र हैं। 
कोई अपनी शक्ति में अपूर्ण नहीं है, इसलिये पराधीन नहीं है| इतना 
निश्चित्‌ करले तो, में पर का कुछ नहीं करता हूँ, भर पर से मुझे 
कोई हानि-लाभ नहीं होमकता, इतनी स्वाश्रित श्रद्धा में स्थिर होने 
में भी पर से निम्नत्तिरप अनन्तक्रिया और अनन्तपुरुषार्थ आजाता है। 
फाश्रित लक्ष्य से-छुटकर अन्तमुंख दृष्टि करने पर, इपप्रकार अमभेद 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१७-१८ [३४३- 


स्वरूप की श्रद्धा करे कि-दूसरे की सहायता अथवा पुण्ययाप ही नहीं, 
किन्तु जो आंतरिक स्रमाव में सु के भेद होते हैं सो उप्तहूप भी 
में नहीं हूँ; यही प्राथमिक उप,य कहा गया है | 

यदि आत्मा को समककर उसी का इच्छुक हो तो सत्समागम 
ओर अपनी पात्रता के द्वारा सत्य को भलीमैँंति जाने-पहिचाने, यही 
धर्म का प्रथम मार्ग है, इसके भतिरिक्त मोक्ष की निमलदशा ओर उसके 
उपाय (मोद्षमाग) रूप धमम का प्रारम्भ भी नहीं होसकता। शुद्धात्मा को 
ययाये श्रद्धा होने के वाद यह प्रश्न ही नहीं रहता कि अब मुझे क्‍या 
करना चाहिये। झात्मा को जैम्ता जाना है उसीका झाचरण करना होता 
है। रागरहित स्याश्रय से जमा अभेद आत्मा को जाना है वैमा ही ग्रहण 
करके वारम्बार उसमें अभेद लक्ष्य की इृढ़ता को बढ़ाना सो यही अशतः 
राग नष्ट होकर गुण में स्थिर होने की क्रिया है। जो स्रमाव में 
स्थिर हुआ है सो पर में नहीं हुआ है। मैं पुण्य करूँ, गुण के भेद 
करूँ; या पराश्रय ग्रहण करूँ; तो धर्म हो-ऐसा नहीं है, किल्तु अभेद 
झात्मा का ही आचरण करने से कर्मों से अवश्य मुक्ति मिल जायेगी, 
ऐसी इढ्ता होती है। उसमें ऐसी शंका नहीं होती कि-यदि कम कठिन 
होंगे तो कैसा होगा ? भरे ! तू भगवान आत्मा जागृत हुआ है ओर, 
फिंए दूपरे को याद करता है? स्वतत्व को अखण्डरूप से लक्ष्य में लेकर 
उप्तके बल से खरूप में स्थिर: होना, उप्तकी रुचिरूप खलदय में 
एक्राग्र होना-दृढ़ होना, तो गुण की क्रिया है। 

पहले इसप्रकार सुत्र की प्राप्ति का जो उपाय है सो उसकी श्रद्धा 
करता है ऊि में त्रिकाल गुणरूप अखण्ड हूँ, पररूप नहीं हूँ, कणिक- 
पर्याय के रागरूप नहीं हूँ, किन्तु उसका: नाशक .हूँ। त्रिकाल अखणड 
गुणस्वरूप पर दृष्टि गई कि वर्तमान क्षणिकर्पयाय का आश्रव ओर 
बाह्मोन्मुख्वता नहीं रही, किल्तु स्वाश्रित ढ़ता का जो झपूर्त बल झाया 
सो उसमें प्रतिम्रमय प्नन्‍त छुल्ठा: पुरुषार्थ आगया। वर्तमान में पूर्ण - 
चारि्र . नहीं है. तथापि इृष्टि में .अपने पूर्ण पुरुषार्थल्वरूप भझनन्त 
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गुण का पिंड अपार शक्तिरूप से हूँ, उसकी प्रतीति पर भार देनेपर 
निराकुल ज्ञान-शांति का निःशंक्र पुरुषार्थ जागृत होता है. भर खबप 
में रुचि तथा सतरूप प्तावधानी बढ़ती हे । 


#४ज्यी श्का ता गण संताप, 
ज्ञान तहां शक्रा नहिं स्थाप ।”? 


जो ऐसी शाका करता है कि भरे, मेरा क्या होगा £ उप्ते भगवान 
आत्मा की ययाथे श्रद्धा नहों है। जिप्ते पुरुषाथे में सन्देह होता है 
तथा भत्र की दोक्ला रहती है उत्ते अपने स्त्रभाव की ही शंका रहती दे, 
उपने चीतरागसभाव की शरण ही नहों ली है। मर्वत्रवम भगव्रान ग्रात्मा 
खतेत्र है, पूरे पवित्र अनन्त छुलरूप है, उप्तक्ी प्रतीत कर, पर्यायरथृष्टि 
का भार छोड़फर अवगडलभात्र पर भार दे, तो स्वतः विश्वाप्त होगा 
कि. अबश्य एक दो भव में पूणे होजाऊँगा | गुर्णो की इढ़ता होनेपर 
निःपन्देहता द्योजायेगी क्रिन्मुक्रमें भय शेफ्रा दोष या दुःख का अभाव 
है, मेरे खभाव में विरोधभात्र है ही नहीं । 

महान प्ज्जन राजा की शरण लेनेबाले को लोकिक दुःख या भय 
नहीं होता, इसीग्रक्नार जिसने चैतन्य भगवान पूण महिमामय आत्मा का 
शरण ली है उसे दु:ख या भप है ही नहीं। प्तत्‌ को प्तमक लिया हो 
ओर पझप्ततू जो राग-देष-मोहरूय सेप्तार है उप्ते पार करके किनारे पर 
न आये यह कैसे दोप्तकता है? जिप्ते ऐसी श्रद्धा का बल प्राप्त हाचुका 
है कि मैं भवरहित हूँ सतंत्र एवं पूर्ण हूँ, उसे कर्म, काल, क्षेत्र या 
कोई अन्य बाह्य संयोग बाघक नहीं होते । 


वह झखण्ड गुण की इृढ़ता में भकेले पुरुषार्थ को देखता है, 
पूेत्थभाव को महत्ता को देखता है, उसप्तीके गीत गाता है, झन्यत्र 
बड़प्पन नहीं देखता । परवस्तु उससे स्वतंत्र है, मैं अपनेरूप से निम 
में अमेद हूँ. ऐसी श्रद्धा की प्रतीति में पर से निवत्त हुआ कि पर में 
अटकना न रहा, किन्तु स्रावीन स्रभाव में ही स्थिर होना रहा।. पा 
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में मठक जाने के राग (मातकर्)) की मेरे त्यभाव में नास्ति है। ऐसे 
गगरहित स्वभात्र की प्रतीति के 'बल से . और «स्विरतारूप चारित्र-न्के 
बल से रे विकार का नाश ही करूँगा। ऐसी खाधीन स्वभाव की 
इता भोत्ञ का कारण है। यथाय स्वरूप को जाने बिना, उसकी श्रद्धा 
किये बिना, उप्रमें स्थिर होनेरूप चारित्र क्रि_ति बल से होगा? 

. कोई बहता दे कि आत्मा शुद्ध है, उसे भेंने जानलिया है, अत्र 
मुके वया करना चाढहिये? विल्तु जिसने पर से भिन्न यथाथ रूरूप 
को जानलिया है; उपके यह प्रश्न ही नहों उठ सकता कि-झअत्र मुमे 
क्या वरना चाहिये? झयवा मेरा क्या कतेत्य है? या किसग्रकार पुरु- 
पाय करना चाहिये ? छात्र की श्रद्वा करके उसझा ज्ञान करे, और 
फिर उसीका एकाआऋररूप से श्रत्रण ' करना अहिये, दूसरा कोई प्रश्न 


हद हो सह! | “५३६ पद दर 


. अखरद खमात्र में भभेर लक्ष्य का जोर देनेपर बुद्विपूर्चक 
वरिकल्फदत्ति तोड़कर कुछ समय के लिये निर्विकल्य स्तर में स्थिर दोजाये 
सो चारित्र है, और सामान्य एकरूप स्त्रभाव की रुचि के द्वारा खलक्य 
की जिततो स्थित्ता को त्रना रखा दै उतने अश में निविकल्प” चारिजं की 
मनत प्रवृत्ति है। पहले संत्य ' का 'स्ररूप जाने व्िना सत्य में स्थिर नंहीं 


ब् 


हुआ जासंकता ॥ हि मर मी 38 हि ४ 


सत्र स्वरूप का झाश्रय करके उप्तमें परिपूर्ण निःप्तन्देहरूप से श्रद्धा 

रना ओर परावलम्बन के भेद से रहिते अखेंग्ड ख्तंत्र वंस्तुरूप से 
हूँ मी ऐमा हं। हूँ, ्रन्यमूप नहीं हूँ; ऐसा ज्ञान करना और फिर उत्तीका 
ओअनुचरण करना“ अर्थात्‌ ठसीमें . ज्ञातारूप सें-रहना; ” स्वानुभव में 
लीन होना, प्रो यही सच्चा- उपाय :है?म -पूणे निमल'' मोद्षस्वरूपे “जो 
निष्कर्म अवस्था है।सो वह मुममें ही ादे, मुंकसे अभेद दै;वही मेराः 
शुद्धल्वरूप- है । इसमें. परभका: कुछ /करना या किसी का “भाधार' मौगना 
अयत्रा पुण्य की क्रिया करना' इत्यादि कुछ नहीं 'होता.।' बीच में।जन्र 
प्रशक्ति का कोई प्रकार 'होता है।तब:किप्प्रकार' का राग ओर कैसे 
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निमित्त होते हैं-इसे ज्ञानी मलीमैति जानलेते हें. किन्तु वे उसे महा- 
यक्त नहीं मानते। ' नह 

भत्र आत्मा की श्रद्धा के लिये कया करना चाहिये, सो विशेषरूप 
से ममफाते हैं। आत्मा के अनुभव में ( जानने में ) भाने पर जो 
अनेक पर्यायरूप भेदभाव (पराश्रयरूप राग) होते हैँ उनके पाथ समिश्रता 
होनेपर भी उससे मर्वप्रकार भिन्‍नता का ज्ञान करनेवाला जो ज्ञायक- 
भाव है सो उसमें रागभाव या पराश्चितता नहीं है, किन्तु पर से 
पृथक का अलुभत्र होता है। 


बतेमान अवस्था में परनिमित्त में युक्त होता हुआ विक्रारीभाव दै शोर 
स्रमाव त्रिकाल एकरूप दे, इसप्रकार दोनों की मिश्रता है । इसप्रकार 
अवस्था ओर स्वभात्र को यथात्रत्‌ जाना जाये तो स्वभाव के लक्ष्ट से 
अवस्था में जो विकार है सो वह दूर किया जासकता है। 


पानी का सतत प्रवाह चला जारहा हो और उसमें पेशांव के 
(दाररूप) प्रवाद्द का कुछ भाग मिलजाये तो वह वर्तमान समय के लिये दी 
मिश्र द्वोता है, किन्तु बह क्षाररूप क्षारपन प्ले है, जल के मिंठासरूप 
से नहीं है, भोर मीठे जल का प्रचाह उपके मूलखमभाव से खच्छ ही है; 
इसीप्रकार स्वभाव के ग्रुण का प्रवाह एकरूप से है, उममें पराश्रित 
शुभाशुभभाव का वर्तमान क्षणिक अवस्था में समिश्रण है; वह मिश्रता 
प्कप्मय की अवस्थापयँत है, तथापि स्वभाव में निश्चय से मिश्रता नहीं है। 


आात्मा अनादिन्मनेत गुण का. पिंड है, उप्तर्मे बाहर से गुण नहीं 
आते । प्रखण्डस्थमाव की .ओर दृष्टि न करके में बाह्योन्मुखरूप से हूँ, 
मुझे पराश्रय चाहिये-इत्यादि प्रकार से भज्ञानी जीव भनादिकाल से 
पर में एकल मान रहा है। उम्र औँतिरूप पराधीनता की मान्यता को 
भात्मा की ' अपारशक्ति के द्वारा दूर करने पर, नित्य ज्ञायकरूप से 
जो जाननेवाला है सो हूं में हूँ, क्षणिक विकारी या पररूप नहीं हूँ, 
ऐसे शुद्धलमाव की. श्रद्धा द्वोती है। 
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जैसे गाव के निकट कोई बढ़ा तालाब भरा हश्ना हो भौर ऊपर 
से तर्षा का खूब पानी गिर रहा हो, जिम तालाब छलककर फ्ूठने की 
तैयारी में हो; तत्र ग्रामवासी विचार बरते हैं कि यदि तालाब गाव की 
झोर फृट गया तो गाव इचर जायेगा, इपलिये वे जंगल की ओर 
थोड़ा- मा फोड़ देते हैं जिसमे तालाब का सारा पानी उस ओर चला 
जाता है और गाँव का भय दूर होजाता है।इस दृष्शांत को विपरीतरूप 
से घटाया जाये तो आत्मा में अनन्तगुग परिपूर्ण-छलाछल भरे हुए हैं, 
उन्हें भूलऋ वाह्योन्मुख होने से गुगों का घात होता है। मैं पराश्रय 
के बिना नहीं रह सकता, में पर का. कर्ता हूँ, राग-द्वेष मेरे हैं, ऐसी 
विपरीतमान्यता की दिशा को बदलकर भीतर जो पूर्ग गुणों से भखण्ड 
स्वभात्र भरा दहुश्ना है उसमें स्वाश्रय श्रद्धा करी शक्ति लगानेपर-स्वोन्मुखता 
की झोर होनेपर  सर्ववा एकरूप ज्ञान-सामथ्य का ही अनुभव 
दाता है। फिर चैतन्यप्रवाह अपनी ज्ञानघारा से एकरूप भाव से 
स्रभात्र की ओर ढलता हैं। जैसे पानी का जो भाग मैल को स्परी 
करता है उतना ही पानी मैला होता है, इसीप्रकार ज्ञानभात्र से 
इटकर गुगों में भेद करें तो शुभाशुभ में रुकने का भाव द्वोता है; 
किल्तु उप्तका गुण में स्वीकार नहीं हं।ता। स्रभाव की शक्ति में क्गिक 
बिकार पर भार नहीं है। 

भग्बगड आन्मवस्तु का भूलकर ब्रह्म में लक्ष्य करके राग-ह्वेंघ जितना 
ही में हूँ, ऐमा माना सो मिथ्याज्ञान, मिथ्याश्रद्धा और मिथ्याचारित्र है 
ओर इसीस संसार में परिभ्रमग[ द्वाता. हे | इसलिये जिसे परिभ्रमण दूर 
काना ही, ठत्त उमपर से . लक्ष्य हटाकर एकरूप मुत्र ज्ञायकर्लभाव का 
ही लक्ष्य करना चाहिये। ज्ञान का स्मात्र स्वकाप्रकाशक है, राग-द्वेष 
टसे अक्राशित नहीं करते। 

चरतु पूर्ण ग्रुणरूप है, किन्तु वर्तमान भवत्थापयत वाह्म में रुक 
जाने सें-पराश्रयता स्वीकार काने से भझवस्था में भेद होजाता है, एकरूप 
भाव में रागरूप भाव से मिश्रितता छक्षणिक अव्रत्था में होती है, वसे 


नए औ " श्य 
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झपनों स्वरूप मान लेना सो मिश्या-द्ृष्टि -है, 'लच्म की अआान्ति है जहं 
गुण है वहीं उसकी विपरीत दशारझूय भूल ओर विकार होसकता है, तथा 
जहँ। भूल ओर- विक्रार “है वही उस्ते - दूर करने का'- अविकारी स्वभाव 
भीतर भरा 'हुआ -ही है, मात्र उप्त ःस्वभात पर इप्टि डालकर अखंड 
स्त्ाश्नय- में निःशक्रता का अनुमत करने की आवश्यका: हे । आत्मा : में 
ज्ञातोरूप स्रमाव--नित्य है; ओर पूर्ण गुण भी नित्य हैं। वस्तु की अवस्था 
उससे. अलंग नहीं, है तो उसमें दोष कैसे - हामकला:है ? आत्मा गुण 
स्वरूप “है, उसके ज्ञानादि गुण सतत एकरूप निरमन्न हैं, उपकी आअव्रस्था 
भी निमलरूंप -से -ही होती है, किन्तु. मात्र दृष्टि में. मूल है, उत्त खलका 
यदि .ख्॑ंमाव पर देखें तो अपने में झगने से नित्य ज्ञान का ही अनमत्र 
हीता है।. $+ + ,- .- ः ; | 
ज्ञानगुण त्रिकाल एकरूप  रहनेवाला है; वर्तमान विक्रारी अब्रस्था- 
पंयत ही नहीं है | स्वलक््य का करनेवाला खंये है ।“भपनी ओर कुकता 
हूं- ऐसा निश्चय करनेवाले ज्ञानंखभाव से ही | अव्रस्थाः में राग 
का जो भेद द्वोता है सो वह में नहीं: हैँ फ्िन्तु जिस ओर मुंकता है 
वह मैं हूँ; रागादिक-देद्दादिक' >परपदांथ मुझ जाननेवालेः नहीं हैं; 
सुझर्म उनकी नास्ति है। जो कणिक शुभाशुम दृतति होती है“सोः मेरा 
स्वरूप नहीं-है; इसप्रकार भेदज्ञान: में प्रतीणता.से ऐमा स्वाश्नित्र ज्ञातृत्त 
नित्य ज्ञाताख्य से:है प्रो; वही में हूं। जितना ज्ञान है उतना हट में 
-ऐसी अतीति .हती है-। स 


विपीत-पराश्नित इष्टि के कारण विकार को अपवा मानता है, 
किन्तु फाश्रय की मान्यता को  बदलभंर जन्र -नित्य गुणस्वरूप को 
अपना स्वरूप. मानता है तव विक्राररूप नहीं: हाता, पराश्रयरूप से 
रुकनवाला नहीं “होता; ऐसे .निःय जागृत स्वरूप को ( प्रगट :भनुभूति- 
सतप काो-ज्ञायकेंसंवरूप को ) अपना. मानता है,“ इसप्रकार स्वसता में 
ज्ञाताख्भाव की सनिःशेक्र प्रतीति «'जिन्नफा. लक्षण है-ऐसी नित्य अखयड 
स्वविषय करनेत्राली श्रद्धा प्रगट होती है। 


ब्न्न्ई 
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-- आक्मा में झतरंग स्माव में भविकार ओर स्वतंत्र. प्तामथ्ये से पृ 
छनन्तणुण भरे हुए हैँ, उप्तर्म से किसी युण को धलग वरके- लक्ष्य में 
लेना हो रागमिश्रित रुकनेवाला. भाव है। उसोस्मय मैं परोन्मुखस्ूप 
नहीं हूं, रागरूप नहीं हूँ, पराश्रय के भेद-भंग मुझमें नहीं हैं, में तो 
स्व॒भावान्सुख ज्ञानरूप हैं, स्ाश्रयरूप से त्रिकाल जाननेवाला हूँ, ऐसी 
झात्मप्रतीति से प्राप्त होने नली स्वाश्रित्‌ , निमल श्रद्धा प्रगट होने से, 
समस्त अन्य भावों ,से रुकनेब्राला भात्र नष्ट होगया है । 


आत्मानुमव से प्राप्त, हुईं श्रद्धा लक्ष्य 'है, ओर .स्थभात्र की अभेद 
प्रतीति उम्रका लक्षण, है ।, भज्ञानी मी चात्तत्र में तो - भपने ज्ञानमुण को 
अचत्था का ही, भनुभव करता है, कितु. अपने स्वभाव की प्रतीति, नहीं 
है, इसलिय वाह्ाय.,में दृष्टि करके में पराश्रय हँ-ऐसा मानकर स्वभाव में 
भेद बरके भाकुलता का अनुभव वर्ता, है । . , , . . न 


अतरंग में प्रवण्ड -गुगरूप से .- अवित्र खभाव नित्य भरा हुआ है, 
जिल्तु मान्यता- के अन्तर से-पराश्रयद्ृष्टि से सबकुछ बाह्य -में मानता 
है। जो; पंचेन्द्रियों से ज्ञात, ह्ोता.है: ो.. ही में हूँ;, परपदाय्थ,.मुके 
गायन) ताक कक गा 
निल-लाम ह्वोता है, इप्प्रकार . घपने स््रभाव को: ही , प्रराश्चित मानकर 
आाकुलता करता -है,. और स्रभातव में भेद डालता है, इमलिये अखण्ड- 
स्वभाव की प्रतीति नहीं द्वोती । की 


रे 

ज्ञानगुण. में राग नहीं है, किन्तु .भपत्ी 'स्वाधीनता को भूलकर पर 
प्रदाथ के :ताथ सम्बन्ध, मानकर उपमें राग के भेद करके अज्ञानी.-जीव 
अटक . रद्दा है। चावल :में सेः कंकड़ बीननेवला: ,-दाद्वता है-कि- 
“चावल :वीन रहा हैं?! किन्तु वह जानता है।कि चावल रखने: योस्य हैँ 
ओर | ककऋड़ .निक्राल, देने योग्य हैं, ...उसके लक्ष्य में मुख्य; मात्र ;चातल 
दी हैं; इसीग्रकार चेतन्य::प्रात्मा. स्पष्ट, ज्ञायक-असग- है | उसमें परसम्व्न्ध 
का सत्रीकार करके, छत्तओरः उन्मुख होऋरा पराश्रयरूप - जितनी बाह्मद्नत्ि 
होती है वह रागमिश्रित कंकड़ हैं, उसे ज्ञानी जानता ते है किन्तु 
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घंतरंग मन उन्हे दूर वजने की दृष्टि ट्रै रखने येग्य तो मेरा नम्य 
ज्ञानखमाव शांतिझव शरुव ढे। छान्नवस्य री में रानेबाला तानगुग निस्य 
है और स्वपरप्रकाशक पामश्यैेखय से पृगे £ 

यथाय ज्ञान हुआ कि उसके पाथ ही राग सम्पूरी दूर नहीं धोजाता। 
श्रद्धा में स्वमावद्रट्टि के प्रग्ट होते दी पर थे मिन्न प्रगेट स्वभाव 
झानरूप नित्य दे, ऐमा फलकने लगता है। ज्ञान तो नत्य आतास्भातर 
ही है, पर में भच्छानयुरा मानक्रा उपर्भ ढक जाने के समावताता। 
नहीं है। असयोगा निश्चलस्वख्य प्रात्मा में झलगद स्वाश्रस्कूप भे जे शान 
स्‍ियिर बना हुआ ह वहां में हैं. बतेमान अ्रपू भेदरूय भवस्था को 
लेकर में नहीं हूं, रागादिवन्देहादिक भी में नहीं हुँ। प्रतिवमद स्वमाव 
की ओर दलती हूं। निमल प्रयस्था ज्ञानभाव से उच्पन्न द्वाती है उमसप ही 
मैं हूँ; ऐसी स्वाश्रित प्रतीति में झपने और की इदता के बना मे 
सम्यक्श्नद्धा प्रगट हाती है । जियम्मय अबर्या के खेद का लदंम दवा 
वरके. भखगढह स्रमाव की और लक्ष्य क्रिया उ्मीममंय निःश्यस्वमाें झा 
प्रगट अनुभव होता है। स्वये अनन्त गुणों से पूर्ण पऐनेपर भा सुर्यो 
में पराश्नयता मानना, उसमें खेड करना में रागमिप्रित भात्र हैं। उप 
मेदरूप शा प्रराश्चितरूप में मे नहीं हैँ किले एकरझा गहानेवाला जो 
ज्ञान है सो उसीरूष हूँ, भौर ज्ञान ही मेरा कमन्य है, ऐसी श्रद्धा हां 
निश्चयश्रद्धा दे । में त्रिकाल ज्ञानस्ख्यय हूँ गंगादिन्दा नहीं हैं. ऐमी 
निःशेक प्रतीति जिसक्रा लक्षण दे ऐसी श्रद्धा उद्दत होती हे-प्रगट 
थोती है। अतरंग में निमल श्रद्धावाला स्रमाव तो नित्य था, उप स्ताव 

बल से आंशिक निमल शक्ति प्रगठ हुईं है। जब इमप्रकार स्वाधीन 
पूणाखभाव का प्रतीति द्ोती है तब समत्त भन्‍्य भावों से पृथक होने 
के कारण स्तमाव में निशोक स्थिर होने के लिये समर्थ होता है, 
इपलिये भात्मा का भाचरण उदय को प्राप्त द्ोता हुआ शुद्धता का हैं 
धाघन करता है। प्रथम अनन्त पर के प्रति दृष्टि करके उबद्ने प्रति राग 
में अक्ट जाता था और ख्रमात्र में ोक्का करके भाकुलित होता था कि 
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झव क्‍या करूँ, कि जिमस गुण-लाभ हो ? यदि भगवान की तीन- 
बार पूजा करूँ; तो क्या गुण-लाभ होगा ? अश्वरा यात्रा करने से या 
धर्म के कार्यो में पदा ब्रागे झ्राकर मुखिया वनकर रहूँ तो गुण-लाभ 
होगा | यों भनेकअकार से पराश्रय की! भझआकुलता के भूले पर मूलता 
था, ओर पराश्रय की आकुलता का हद वेदन बरता था, उम्रका 
निराकरग स्वोन्मुख द्वोनेपर तत्काल हां हाजाता है। 


स्वराधीन स्व॒भात्र में निःशेक होने के बाद स्वमाव के वल से महज 
हैं! पुरुषार्थ उत्तन है । पहले पूरोस्वभाव के लक्ष्य से भांशिक्र निमलता 
को स्थिर रखकर, अशुभमाव्र से छूठकर, शुमभाव का अवल्म्बन रहता 
हैं, झौर फिर शुभभाव को छोड़कर शुद्ध में हं। रहना होता द्वै, इमलिये 
पहले म्वाचीनता की श्रद्धा करनी चाहिये । ऐसा करने में परावलम्बन 
की व्याकुलतामय श्रान्ति दूर होजायेगं।। निरावलम्बी भमभेदस्वभाव की 
यथा समझ होनेपर ऐसी मान्यता नहीं होती कि-मैं देहादिक तथा 
पुण्यादि का कर्ता हूँ, और परपदा्थ छुके हवानि-लाभ करते हैं, प्रवे 
स्वभाव में तथा पुरुषार्थ में शक्रा नहीं होती । भत्र जो कुछ करना है 
बह सत्र अतरंग में ही विद्यमान हे, ऐसी अपूर्वे प्रतीति हुईं कि पर का 
करे छूट जाता है। पहले भी परपदार्थ का कुछ नहीं कर मकता था, 
मात्र अज्ञान से कल्पना करके ही ऐवा मान रहा था। 

जैसे भन्वे का कमरे में से वाहर निकलना है| तब्र उस जबतक 
यह ज्ञात नहीं ह्वाता कि-किस ओर द्वार है तबतक वह निःशेक्रतया 
गति नहीं कर प्कता. फ़िन्तु यदि कोई उप्तस कहे कि दाहिने हाथ को 
थ्रार जाइये, या भपने हाथ की लकड़ी की सीघ में चले जाइये तो 
उसे विश्वास होजाता है कि इस ओर द्वार है; फिर वह निर्भयतापूर्वक 
चलकर उसओर पहुँच जाता ह; किन्तु किसतीग्रकार का यथाथ चिन्ह 
मिल त्रिना उसे सभी दिशाएँ एक्र री शंका ब्राली मालूम होती हैं; 
इस्तीप्रकार मैं परपदाथे का कुछ नहीं कर भक्तता, मैं त्रिकाल पर से 
भिन्न ज्ञाता दी हूँ, पर का कर्ता नहीं हूँ, इसप्रकार स्वलक्त के बल से 
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झनुभव सद्दित आत्मा का गयाये लक्ष हुए त्रिना निःसम्देदरूप से 
खभातर में स्थिर 'होने का पुरुषाथ नहीं द्वोमकतो | क्रिस ओर चलना 
चाहिये या' क्या करना चाड़िये इसप्रकार स्वभाव की दिशा से भनादि- 
काल से:अजांन है, इमलिये आत्मा में गुग की क्रिया की प्रतीति नहीं 
है, “किन्तु भेटकज्ञान होने-के बाद नि झंक श्रद्धा द्वोती है, और मुख्य दिशा 
की ओर अर्थात्‌ मुख्य ज्ञायकरवभात्री शुद्ध आत्मा की श्रोग-ज्ञानगुग के अखेड 
खुले हुए द्वार की ओर स्वाश्रय के बल'से स््रमाव में स्थिर: होने के “ लिये 
निःशेक्र, चला जाता है; पुण्य-याप में कहीं भी नहीं रुकता। स्वाश्रय की 
श्रद्धा, ह.ते ही पराश्रय की ओर का “मकुक्ात्र छुट जाता हैँ। स्वरूप में 
स्थिर होनेरूप जो क्रिया है सो वही यथाथ चारित्र है। 


भात्मा का चारित्र तो नित्य है ही, किल्तु ययाय श्रद्धा के द्वारा 
श्रात्मां' का ज्ञान करके जो अपने में स्थिर ह्वीजाता- है, “बह मोद्दशा 
की निक्रट' लाती है | इसप्रकार आत्मां में श्रद्धा ज्ञान और चारित्र के 
रा साध्य भात्म को पिद्दि हंती है। अज्ञानदशा में जो भाचरण 
पर की ओर करता था बह ' ल्वाश्रयी तत्व की श्रद्धा: होने के वाँद 
नित्यस्वभाव की ओर आजाता है। ० आर. 92235 
झंनुभूतिस्वरूप-ज्ञानमय भगवान आत्मा ज्ञानमात्र का प्रनुभत्र 
करनेवाला है, ओर आवबाल इंद्ध भ्रे्या्ते बालक से ' लेकर मूँढ़े तंक 
समी भराक्षात्रों को (जो अंनुभत्र केरना चाहता उंध्को) सदा ज्ञानखऊू्य 
से अनुभव में आता है। झात्मस्वरूपः किसी की समझ में न भाये ऐसा 
नहीं है । “देद्यादि:की क्रिया को; सर्व परपदाथों को, - भरें रागादि को 
जाननेबाला :जो ज्ञान है से उप्र ज्ञान को करनेवाला स्वये ही- ज्ञानस्वरूंप 
हैः। हैं. ज्ञानस्वरूप हूँ-पररूप नहीं हूँ, यह- भूलकर अज्ञानों नें परपदार्य 
पर इृष्टि जमा शखी:है इसलिये वह यह मानता: है: कि में: पर को है 
जानता हूँ, .क्रिन्तु निश्चय से तो -बह भी: भझपनी' स्वपरप्रकाशंक ज्ञानशबक्त 
को-ही 'जानता' है; राग द्वेष, मन, वाणी या. 'इन्द्रियोँ भादि ढुर्॑ 
नहीं जानते |: 27५ ३५० < रा, दा 
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ज्ञान से सभी प्राणियों को अपना नित्य:- ज्ञानभाव ही भनुभव में 
थाता- है, किन्तु श्रद्धान्त होने से .चज्ञानी यह मानता है कि-पर से 
ज्ञान होता है। यद्यपि अज्ञानी जीव यह मानता है- कि. मैं स्वतः नहीं 
जानता, किन्तु देह इन्द्रियादिक पर की सहायता से जानता हूँ, तथापि 
चह स्रतः ही अपनी -अबस्था को जानता है-पर -से नहीं जानता; मात्र 
मान्यता में ही उल्टा है, इसलिये उल्टा मानता है। 


प्रत्येक आत्मा को वर्तमान विक्रास के अनुस्तार निमल अवस्था में 
निर्मेलस्वथभाव का नित्य अनुभव हाता है, तथापि अनादिबन्धन के वश 
होकर (परोश्रितता से) दूसरे के साथ तथा पुण्यादिक में एकत्व के 
नियेय के द्वारा ऐसी मान्यता होगई है कि मैं बिकारी हूँ, बन्धनवद्ध 
हूँ; किन्तु वास्तंव में आत्मा का स्वभाव वैसा नंद्ीं होगया है। भात्मा 
में अपना ज्ञानगुग नित्य चेतन्यल्वरूप से प्रगठ है, विकासस्वरूप 
है, यदि, उप्तके द्वारा अपना विचार करे तो अतरंग में. पूर्ण: निमल शक्ति 
भरी हुई है; किन्तु अपनी ज्ञानस्वभाव की , शक्ति का विश्वास न करके 
मूढ़-अज्ञानी जीव्र बाह्य देहादि-रागादि को हँी। अपना स्वरूप मानता 
है, इसलिये, उसे. यथाथज्ञान प्रगठ नहीं दृता, और यथार्थ जाने बिना 
सच्ची श्रद्धा . कभी नहीं होती । जबतक . पराश्रय की श्रद्धा होती है 
तबनक नित्यस्बरभाव की इढ़ता अंशमात्र नहीं हाती | पराश्रय की श्रद्धा 
के द्वारा विपरीत मान्यता से अनन्त-, परपदा्था में कतत्ल-मृमत्र का 
झभिमान रखकर उसकी ओर के राग-ढँघ में रुक जाता है, ओर 
मिन्नस्वमाव में निःशेक्रतया स्थिर होने के लिये अप्॒मर्थ होने से यह्‌ 
मानता है कि जो रागमिश्रित विचार हैं सो ही में हूँ, पराश्रय के 
ब्रिना में स्थिर नहीं रह सकता, कुंड जान नहीं सकता, ओर इसप्रकार 
अपने को पराधीन मानता है, इप्तलिये क्णिकः विकारभाव से भिन्न हूँ, 
नित्य हूँ, असंग ज्ञानखरूप हैं, “ऐसी श्रद्धा प्रगट, नहीं कर प्कता । 
अपनी झात्मा की स्वाधीनता की रवीकार- न. करनेत्राला- स्वरूपस्थिरता- 
रूप चारित्र -अंशमात्र भी प्रगट नहीं, कर सकता | - 
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साध्य कंरने योग्य भगवान आत्मा की प्राप्ति तो निर्मल श्रद्धा-ज्ञान- 
सहित रिथिरता से ही होती है, भन्यप्रकार से नहीं; क्योंकि पहले तो 
आत्मा को स्वानुभवरूंप से जानता है' कि देहादि-रागादि से मिन्नरूप 
जो नित्य जाननेवाला प्रगट अनुभव में भारहा है सो वह. में हूँ, तत्पश्चात्‌ 
नि:शकत्वभांव की दृढ़ता के बल से शझात्मा में निःशक श्रंद्रा होती है 
फिर समस्त अन्य भावों से अलग होता है। में राग-द्ेष, मोहरूप नहीं 
हूँ, किन्तु राग का नाशक अखण्ड : गुणरूप हूँ, इसप्रकार स्वाघीन ज्ञायक- 
स्वभाव का झपने में एकरूप निश॒य -करके अपने में स्थिर हो तो वह 
साध्य ऐसे शुद्धआत्मा की सिद्धि है। किन्तु जता सत्य है वैसा न जाने 
तो सच्चीश्रद्धा नहीं होसकती, और श्रद्धा के बिना स्थिरता कहीं 
करेगा १ इसलिये उपरोक्त कथन के अतिरिक्त अन्यप्रकार से साध्य की 
सिद्धि नहीं होसकती, ऐपा नियम है। 


कोई कह्टे कि बहुंत जानकर कया काम है? बहुत अधिक सूक्म- 
रूंप से जानकर क्या लाभ होना है? यह सच है भौर यह मिथ्या है, 
ऐसा जानने से तो उल्टा रागनद्ेष होता है, इस्तलिये सच्चे-भूठे को 
जानना हमारा काम नहीं है; कुछ करेंगे तो पायेंगे; यों मानकर बाह्य- 
प्रदृत्ति पर भार देता है झभोर जिससे जन्म-मरण दूर होता है ऐसे 
तत्ज्ञान की दरकार नहीं करता । भात्मा को जाने बिना सत्य-असत्य क्या 
है, हित-अहित क्‍या है, यह नहीं जाना जासकता | अपनी दरकार करके 
अपूर्व रुचि से समकने का मागे अहण न करे तो मक्ति का दूसरा 


कोई उपाय नहीं है। 
( मालिनी ) 


कथमपि समुपात्तत्रित्वपप्येकताया 
अपतितमिद्सात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ । 
सततमनुभवामोड्न॑चतन्यचिन्ह' . ४० हे" 4 
न खलु न खल्लु यस्मादन्यथा साध्यसिद्धिः ॥ २० ॥* 
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अथः--आचाये कहते हैं कि भननन्‍त चैतन्य जिसका चिन्ह है, 
ऐसी इस भात्मज्योति का हम निरंतर भनुभव करते हैं, क्‍योंकि उप्तके 
अनुभव के बिना प्रन्यप्रकार से साध्य झात्मा की सिद्धि नहीं होती । 
वह झात्मज्योति केसी है ? जिममें क्सीप्रकार से ब्रिल्व को अंगीकार 
किया है तथापि जो एकत्व से च्युत नहीं हुईं है भौर जो निर्मलता से 
उदय का प्राप्त दारही है। 


झात्मा को शरीर मन वाणी से हानि-लाभ नहीं है, क्योंकि भ्रात्मा 
परवस्तु का कुछ नहीं कर सकता; .परवस्तु ध्रात्मा के भ्रपीन नहीं 
है और झात्मा पर के अधीन नहीं है | परनिमित्त से ( पर लक्ष्य से ) 
वर्तमान अवस्था में पुण्यपाप की ज्ञो बिकारी बृन्‍त्त होती है सो क्णिक 
है. नाशवान है; ओर जो नाशवान है उसके द्वारा भविनाशी-अविकारी 
आत्मा को हानि-लाम नहीं होता; यदि उप्त विकार को अपना माने 
तो अपने विपरीत भाव से हानि होती है, मान्यता का भाव झपना 
होने से वह लाभ-हानि का कारण द्वोता है, किन्तु देहादि की' किसी 
क्रिया से श्रात्मा को हानि-लाम नहीं होता । 


आत्मा के नित्य चतन्यसवरूप होने से .देद्दादि या रागादि की 
जणिक भ्रवस्थारूप से उसका भस्‍्तित्व नहीं है। इसलिये सबसे भिन्‍न- 
ज्ञायकस्वमाव से स्तंत्र हूँ ऐसी पूरं स्वभाव की प्रतीति करके हम 
इस अविद्वारी आत्श्योति का. निरंतर अनुभव करते हैं, राग-देष, 
मोहरद्दित होने की भावना करते हैं। में एकरूप ज्ञानमान्र हूँ, व्तेमान 
अवस्था में जो पराश्रयरूप भस्थिर दृत्ति उत्पन्न होती है वह स्वभाव 
का कार्य नहीं है, में उस छाणिक विकार जितना नहीं हूँ, किन्तु उसका 
नाशक हैं, इसलिये मेरा स्वरूप वीतरागी ज्ञानखभाव दै। ऐसे स्वभाव के 
बल से खलदय की एकाग्रता के द्वारा मोक्ददशा की प्राप्ति होती है। 


मैं नित्य एकरूप प्रम्ृत का पिंड हूँ, पुण्य-पाप का विक्रारी भाव तथा 
देद्ादिक मृतक कलेवर है, चेतन नहीं; देह्यदि-रागादि नाशवान हैं ओर में 
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अविनाशी ज्ञानसखभाव से नित्य हूँ। में पराश्रयखूप शुभाशुभ राग में 
झटकनेबालो सख्रभाव से नहीं हैं। निर्मल ज्ञानस्वरूप हूँ, पर से मिन्‍न 
हूँ, ऐसी प्रतीतिपूर्वक्त चिदानन्दस्त्रभात्र से जितना स्थिर हो उतना 
मेरा स्वाधीन अमृत धर्म है। एकरूप निरुपाधिक ज्ञान-शांनिस्वरूप 
अखण्ड र्भाव है उसीका' मेरे अवलम्बन दे, श्मलिये जो कुछ परोन्मुख्ता 
के भेदरूप शुमाशुभ भाव होते हैं वे पवित्रत्वरूप के घमेभाव नहीं हैं। 


पूर्ण स्त्रभाव के एक्राकार -लक्ष्य के बल से स्वरूप की- एकाग्रता 
के ब्रिना भअन्यप्रकार से शुद्धात्मा की प्राप्ति नहीं हाती । प्रथम ही मानने 
में, जानने में और प्रवृत्ति में भी यहां। प्रकार चाहिये । 

: वह आत्मज्योति कैसी है ? 

जिसने फ्िसी प्रकार से-व्यश्हार से दशन, ज्ञान, चारित्र श्रवस्था को 
अंगीकार किया है, तथापि जो निश्चल एकस्वभाव से नहीं हटती और 
जे निर्मल ज्ञान-शांतिरूप से नित्य प्रगट होकर ज्ञायकत्व को ग्राप्त 
होरही है। । । 

व्यवहारदष्टि से देखनेपर तीन गुण हैं। पूर्ण स्तरभाव की प्रतोति 
करनेबाली श्रद्धा, पर से मिन्‍न नित्य ज्ञानस्व॒मात्र को जाननेवाला ज्ञान 
और  स्वाश्रय के बल से उप्तमें जो स्थिरता होती सो चारित्र; इस्अकार 
टर्दीन ज्ञान चारित्र तीन गुणों के भेद दहोनेपर भी एकरूप भावत्मा 
कभी उप्त तीनरूप भेदयुक्त नहीं होजाता । ज्यवहार से-रागमिश्रित 
विचार से देखें तो तीन भेद दिखाई देते हैं; किन्तु निश्चय से झाव्मा 
का स्वभाव नित्य एकप्रकार से अभेद-नि्मेल है। उस अखण्ड के लक्ष्य 
से स्वरूप में सावधान होने . से प्रतिष्तण निर्मल झवस्था प्रगठ छोती है। 
ऐसी निमेल  आंत्मज्योति का हम निरंतर अनुभव करते हैं, ऐसा 
आंचोयदेव कहते हैं:। 


यह सब आत्मा का धर्म अतरंग से ही किसप्रकार प्रगठ होता है 
सो “कहते हैं। जगत माने यां न माने, उम्रपर सत्‌ का आधार नहीं है। 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१७-१८ [६६७ 


आत्मा स्वभाव. में ही सवकुछ कर घकता है। आत्मा अपने गुणों से 
धृपक नहीं है, उसे गुणों के लिये किसी पर का अवलम्बन नहीं लेने 
पड़ता । " | 

यह समझे विना अंतरंग में धर्ममाव की निर्दोष एकाम्रता 
नहीं होती, अर्थात्‌ मुक्ति नहीं होती | आचार्यदेव कहते हैं कि हम एक- 
समय का भी अन्तर डाले व्रिना अखगण्डखरूप में लीन होकर ज्ञान- 
स्वरूप का ही अनुभव कर रह दैं, अतरंग गुर्णों को एकाग्रता में लीन 
होकर उन्हीं का स्वाद लेरह हैं। ऐसा बहने का यह आशय सममना 
चाहिये कि पसम्यकृदष्टि घर्मात्मा ग्रहस्थदशा में भी जैसा अनुभव हम 
बरतें हैं पैंमा दी आंशिक अनुभव करते हैं-4 हमारी ही माति अनुभव 
इप्काल में कर सकते हैं। कोई यह कह सकता है कि-यदि धर्मात्मा- 
आचार्यो को निरंतर प्रात्मानुभव होता रहता हैं तो उन्होंने शास््र 
क्यों रचे और वे घर्म का उपदेश क्‍यों देते हैं ? उसका समाधान यह 
हैं कि-अनुमव तो नित्य झ्रात्मा का होता है, किन्तु जितना राग 
है-अस्थिरता है उप्तमें शुभाशुभभाव की द्ृवत्ति रहती है और कर्मी कमी 
ऐसा विकल्प भी उठता है कि दूसरे को धम ग्राप्त कराऊँ, किन्तु उसको 
मुख्यता नहीं है, वहाँ तो निर्विकल्पस्वरूप में स्थिर होने की मुख्यता है। 

में “निर्विकार एकरूप ज्ञान-शांति का अनुमव करनेवाला एकरूणण 
ज्ञयक हूँ, एकाकार लक्ष्य का अनुभव निरंतर घाराबाही है, जो अप्रादि 
हत स्वानुभव है टसमें काल का, कर्म का, रागादि का ओर किसी भी 
सयोग का भेद नहीं होता; क्योंकि वहाँ निरावलम्ध खांश्रित गरुग को 
शक्ति में ढलने का वल मुख्य 'है। वतमान पुरुषा्थ की अर्शाक्ति से पुण्य- 
पाप की जो चृत्ति उठती है उसे वह जानता है, विन्‍्तु दृष्टि में उच्त- 
का स्वीकार नहीं है। अखंणड निर्मल स्वभाव के वंल से परावलम्ती 
वृत्ति का निरंतर नाश ही होता है, ओर गुण का अनुभव बढ़ रहा 
इस अपेक्षा से निरतर चिद्दानन्द स्वरूप का दी अनुभत्र करते हैं, ऐसा 


कहा दै। 
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आचार्यदेव कहते हैं कि-/न खलु न खन्रु यस्‍्मात्‌ अन्यया साध्यसिद्वि:” 
वास्तव में, निश्चय से कद्दते हैं क्रि-इस रीति के ब्रिना त्रिक्राल में मी 
कोई दूसरा उपाय नहीं है | 

शुद्ध ज्ञानानंद की शाश्वत मृति अम्ृतकुंड आत्मा दे उम्रकी शरण 
में भ्राना होगा । पुण्य्पाप के भाव और शरीर तो मृतक कलर - विष- 
कुगड के समान हैं, नाशवान हैं, तेरे नहीं हैं। तू पर का कर्ता नहीं है; 
इसलिये पराश्रयरूप भधमंभाव को छोड़ ! पर का कुछ भी करने का 
जो भाव है सो उवाधिमय दुःखरूप भाव है| एकबार भी रूत्य की 
शरण लेने पर त्रिक्ाल के अमत्य की शरण छूट जाती है । में फरमु- 
खापेज्नी-पराधीन नहीं हूँ, इसप्रकार स्वाश्रितता की एकबार श्रद्धा तो 

कर /! कोई भी पसररस्तु तेरे अ्रधीन नहीं है | ऐसे फम सत्य कोन 

मानकर जो यह मानता है कि परपदार्था की सहायता के बिना द्वमारी 
सारी व्यवस्था ट्ूठ जायेगी, उसे पूर्व पुण्यानुमार ही संयोग मिलते हैं- 
यह खन्नर नहीं है, उसे पुण्य की श्रद्धा नहीं है । बाह्य पवोग, देहादि 
की अत्रस्था किम्ती झात्मा के भ्रधीन नहीं है, किन्तु अपने में राग-द्वेष 
श्ज्ञनरूपी, कार्य करना अथवा सत्य को सम्रककर तदनुसारं मानना, स्थिर 
होना द्वी वर्तमान पुरुषार्थ से होम्रकता है । 

में पराश्रय के विना नहीं रह पकता, में पुण्य-याप की लगनवाला 
हैँ. में देहादि की क्रिया कर सकता हूँ, इत्यादि मान्यता का नाम ही 
मिथ्याश्रद्धा, मिथ्याज्ञान, और मिथ्याचारित्र है; उम्त विरुद्धभाव को भपना 
मानने में त्रिकाल ज्ञानस्वभाव की नातस्ति आती है। 


जो पुण्य-याप के विकारीभात्र उत्पन्न होते हैं सो वह में नहीं हूँ, 
में पर का कर्ता नहीं हूँ, परपदाये मेरे नहीं हैं, में त्रिकाल असंयोगी, 
अविकारी चतन्यरूप हूँ, इस्प्रकार मानना, जानना और रियर होना दी 
मेरा स्रधर्म है । 

यहा शिष्य प्रश्न करता है कि झापने यह वहा कि-ज्ञान के साथ 
आत्मा ततरबरूप है, एकमेक् है, ज्ञान से कमी अलग नहीं है, इसलिये 
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ज्ञान का दी नित्य सेवन करता है; यदि ऐसा ही है तो ज्ञान की 
उपाप्तना बरने की रिक्षा क्‍यों दी जाती है ? जेप्ते भग्नि और उप्णता- 
इलग नहीं हैं इसलिये भ्रग्न को उप्णता के सेवन करने की आवश्यक्ता 
नहीं होती, इसीप्रकार भात्मा स्वयं ज्ञानस्वरूप है, भ्न्यस्वरूप नहीं, 
वह ज्ञान को ही नित्य सेबन करता है भोर ज्ञान में ही एककाग्र है; तो 
उसे ज्ञान की उपाप़ना-सेवा करने की क्या आवश्यक्ता है ? यहाँपर 
दिप्य ने पन्धश्रद्धा से न मानकर सममकने की दृष्टि से जिज्ञासाभाव से 
पूछा है; झौर इप्तम्रकार वह मलीमाति निश्चय करना चाहता है । 


ज्ैेत्ता सम्यकू स्वभाव है उसीप्रक्रार निश्चय करके मानना, जानना 
ओर सेवन करना सो सेवा अर्थात्‌ सेवन है । 


दिप्य कहता है कि भझापने तो एक ज्ञान की ही सेवा करने को 
कहा है, दूमरे का या दूसरे प्रकार से कुछ करने को नहीं कह है, 
यह वात मेरे मन में. कुछ जमी है। जड़-देहादि परपदार्थ की 
कोई क्रिया कोई नहीं कर प्कता, पुण्यथाप के राग में लग जाना 
प्रात्मा की सेवा नहीं दे, क्योंकि भात्मा उप्तसे मित्र है; भोर भाप्मा 
ज्ञान से झलग नहीं है | इतना सत्य तो शिष्प ने हूँढ़ निकाला है । 


में ज्ञानसरूप हूँ, उस्तमें परवस्तु की-पुण्य-पाप की लगन का भ्रमाव 

है, उसे झपना मानना सो धननन्‍्तसंसार का कारण है,। जन्म-मरण का 

नाश होकर शाश्वत छुख प्राप्तठ:करने का उपाय छुनने को मिले तथापि 

उसे भावपूर्वक छुनकर विचारपूर्वक सत्य का निर्शेय न करे, स्व-पर के 

मद को न जाने और प्रत्य का बहुमान करके जबतक श्रेतरंग से उत्सा- 

हित न हो तबतक मानों बह झज्ञानी ही रहना चाहता है | सत्य के 

लिये मनन-मन्थन न करे तो प्रमकना चाहिये कि उसे सत्य को रुचि 
है) नहीं 

से किसी मकान के द्वार भर खिड़कियाँ कई , वर्ष से बन्द हों 

तो उन्हें खोलने पर जब भीतर वायु प्रवेश बरती है तब बहुत समय 
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से पड़ा हा वहाँ का कूड़ा-कचरा इचर-उघर उड़ने लगता है, तब 
यदि कोई खेद, करे कि इससे तो-भच्छा यद्दी होता कि द्वार और 
खिड़विय बन्द ही रहती, इससे कचरा तो नहीं उड़ता । ऐमा कहने- 
वाला मानों कचरे को रखने योग्य मान रहा है, क्योंकि उसे संच्छता 
की महिमा का ज्ञान नहीं है । इमीप्रकार यदि कोई कद्दे कि झात्मा 
तो दिखाई नहीं देता, उसे समझने फे लिये समक के द्वार खोलकर 
गहराई में उतरकर, शंका करके भीतर खलबलाहट करने की भपेक्षा तो 
धनादिकाल से जिप्तप्रकार राग-द्वेष, ओर शरीरादि में मूढ़ होरहे हैं 
वही ठीक है । यदि ऐसा माने ते। कभी भी अज्ञान दूर नहीं होगा. ओर 
यंथाथे संमक प्राप्त नहीं होगी । समकने के लिये अबश्य भाशका 
करके पूछना चाहिये और यथार्थ वात का सममपूर्वक मेल बत्रिठाना 
चाहिये | | 

शिष्य ने समकने के लिये जिन्नांस्तापूर्वक प्रश्न किया है, इसलिये 
'आअवश्य ही यथार्थ समाघान होजायेगा | हिताहितं क्‍या है ओर सत्या- 
सत्य कया है-इसका' निशय न करे ओर जहँ।-तहँ। धममें के नामपर हैं- 
जो-हूँ। ओर “सत्यवचन महाराज! कहदे तो इससे कोई लाभ नहीं 
होतकता | पहले स्वाधीनता का-दुःखों से मुक्त द्वोने का उपाय सोचना 
चाहिये .। कोई भात्मा दूसरे के द्वारा नहीं समझ सकता और न कोई 
दूसरे को ही समा सकता है, किन्तु स्त्रये अपनी दरकार करके सत्य 
को समभे; तो सममकानेवाले को व्यत्रहार से निमित्त कहा. जाता है । - 

आत्मा में ज्ञान, दर्शन, चार्त्रे, भ्रानन्द इत्यादि भ्नन्‍्तगुण विद्यमान 
हैं; उनमें से यहँ। ज्ञानगुण को मुख्यता से लिया है | शिष्य ने इतना 
तो निश्चित्‌ कर लिया है कि स्वाधीन वस्तु त्रिकाल है और वह पर 
से मिन्न है| इसप्रकार प्रत्येक आत्मा पर से मिन्न और पपने ज्ञान-गुण 
से त्रिकाल असिनत 

शका:--यह तो संच है कि कोई भात्मा किसी-पर को कुछ भी 
नहों कर सकता, किन्तु यदि आप यह कहते हैं कि झांत्मा ज्ञान से. 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१७-१८ ३६९ 


कभी प्रथक्ल नहीं है तो फ़िर उसे ज्ञान की उपासना करने को क्यों 
कहते हैं £ 

समाधान:--जैसा कि तुम कह रहे हो वैसा नहीं है! ज्ञानादिक 
समत्त गुणों के प्ताथ भाव्मा तादात्म्यलरूप से है, तथापि अनन्तक्राल 
से अपने गुणों का एक समयमात्र को भी सेवन नहीं किया है। परा- 
श्रय से हटकर स्ाभ्रिततारूप से अन्तरतुख होकर उप्त ओर ढलना सो 
यही ज्ञानसमाव की सेवा है, इसप्रकार निःशेक्र होकर एक््मय भी 
अपना सेत्रन नहीं किया है; भनादिकाल से अपने को भूलकर दूभरे 
पर विश्वाप जमा रखा है | कुछ करूँ तो ठीक द्ो-इस्तप्रकार वाह्मोन्मु- 
खता के द्वारा राग की सेत्रा की है। भपनी सेवा कर सकता है सो 
तो की नहीं ओर पर का कुछ कर नहीं सकता सो उसका अभिमान 
किया है | पराश्रय की श्रद्धा ही श्राति है। धर्म के नामपर भी बाह्य 
में सब्रकुछ किया, भौर राग-द्वेष में लगा रहा । जो एक क्षणमात्र को 
भी पझ्ात्मा की रेत करे तो उमके जन्म-मरण भोर बन्धन नहीं रह 
सकता | सन्‍लद्य में दोष या दुःख नहीं होप्कते। जो वाह्योन्पुखता 
की वृत्ति उद्भूत होती है सो त्रिकाल में भी भात्मा का स्वरूप नहीं 
है, भ्रतरंग गुणों में विकार नहीं है। निश्चय से या व्यव्हार से गुर्णो 
में दोष प्रविष्ट नहीं होसकते | 

अज्ञानी ने त्रिपरीतमान्यता से परभावों का सेवन किया है । यदि 
एक प्रमयमात्र को पत्यलभाव का सेवन किया हो तो संसार में परि- 
श्रमण न करे, क्योंकि स्वयंघुद्धता से भर्थात्‌ वर्तमान में ज्ञानी की 
उपस्थिति के बिना स्वये भपनेझप स्वभाव से जो जानलिया सो वह 
, अथवा बोधित बुद्धल्व भर्थात्‌ सममानेवाले सच्चे गुरु के द्वारा जानना, 
या गुरुज्ञान के प्तसमागम से जानना सो, श_सप्रकार्‌ कारणपूर्वक 
स्वये अपने स्वभाव से ही जागृत होता है| एकबार सच्चे गुरु के 
निकट से झपनी रुचि के बल से जो यथाथे सत्य को छुनता है उसे 
देशनालब्धिरूप 'कारग कहा : जाता है; .. भोर :स्त्रम॑ घपनी निज की 
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आकांक्षा से अतरंग में निमल तल के विचार में लगने पर पहले गुरु 
के द्वारा छुना किन्तु वर्तमान में निमित्त विद्यमान नहीं दे, तयापि स्वयं 
अपनेझाप जाने-स्वभाव से अपनी ओर उन्मुख होकर ययाये स्वरूप 
को जाने तो तब गुरुगम निमित्त कहलाता है | इस्रप्रकार कारण- 
पूर्वक निमल अवस्थारूप काय की उद्त्ति .होती है । 


स्वाश्रित ज्ञान का कारण दिये त्रिना स्वरूप की सेवा नहीं का 
सकता । सच्ची सेवा का मूल कारण भेदविज्ञान है, यह उन्नीसर्वी 
गाथा में कहा जायेगा । अनादिकालीन वाह्योन्मुखता को छोड़कर 
स्वसन्मुख हुआ, नित्य. स्वाधीन ज्ञानस्वस्थप हैं, अन्यरूप नहीं, पर में 
कर्ता-मोक्तारूप. नहीं हूँ-इसप्रकार स्वभाव की इढ़ता करके उप्रमे 
'पुरुषाथरूप स्वकाल जाग्रत होता ही है, चर्थात्‌ रचसन्मुख होने पर स्वर्य 
स्वभाव से ही जाग्रत होता है, अथवा स्वरूप को मममने कली ठत्कट 
आकांछ्ा से सदुयुरु के पास जाकर उनके उपदेश से स्वरूप को प्म- 
मता है ।(जैसे सोया हुआ पुरुष स्रये अपनेझाप जागृत होता है 
अथवा उप्तक्ी जागने की तैयारी होनेपर कोई जगानेवाला निमित्त मिल 
दी जाता है, तब स््रय॑ं जागृत होता है| एक में उपादान के कथन की 
मुख्यता ओर दूसरे में निमित का कथन है; किन्तु दोनों में जागता 
सये अपने आप से ही है !/ 


यही पुनः प्रश्न होता है क्रि-यदि ऐसा है तो प्रतिवुद्ध (ज्ञानी) होने 
के दो कारणों सहित अपने आत्मा को जानने से पूर्व क्या यह आत्मा 
अनादिकाल से अज्ञानी ही रहा है ? अपने में अपना अजानपन ही * 
है £ मृढ़तारूप अविवेकीपन-अश्नतिवुद्धिता ही है ? ( इसप्रकार सत्‌ को 
सप्कने की जिसे जिज्ञासा है उसे अपनी गहन आंतरिक झाकुलता का 
दूर करने के लिये यह प्रश्न उपस्थित होता है 


वरः--यह वात ऐसी ही है भज्ञानी ही रहा है | समयसार में 
चत्यन्तः भप्रतिवुद्ध जोके यथाथे कारणसहिित भंंपनेपन को नहीं समका 
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है और जो पर में भ्रपनापन मान रहा-है ठसे सममकाने के लिये उप- 
देश है । | 

उन्‍नीसत्रीं गाथा में कहा गया है कि जबतक अज्ञान के नाश का 
कारण जो भेदविज्ञान है उसे प्राप्त नहीं करेगा तबतक वह भज्नानी 
ही है । ऐसे अत्यन्त अज्ञानी को स्मकाने के लिये मूल उपदेश समय- 
सार में है, समझे हुए को नहीं प्रमकाते हैं । 


पर को अपना माननेरूप भज्ञान कबतक रहेगा ? ऐसा पृछनेवाला, 
अज्ञानी रहने के लिये नहीं पूछता, किन्तु उसे भज्ञान को दूर करने 
की जिज्ञासा हुई है, कि अरे ! यह अनादिकालीन भविवेक और मूढ़ता 
कबतक रहेगी ? पूछनेवाले की ऐसी भावना है कि मुझे भव भधिक समय 
तक भअज्ञान न रहे | जो यथार्थ को समझ लेता है वह अल्पकाल में ही 
स्वतंत्रस्वभाच पर्थात्‌ मुक्ति को प्रगट कर लेता है, ऐसी सन्धिपूर्वक यह 
बात बढ्ढी गई है । दिल 

अनन्तकाल व्यतीत होजाने पर मी भूल और झशुद्धता की स्थिति 
एक समयमात्र की श्रवस्था में है, किन्तु अतरंग स्रभाव में- वह भूल 
या विकारी अवस्था प्रविष्ट नहीं होगई है; गुण में कहीं दोष नहीं 
' है । मात्र वाह्य लक्ष्य करके पर को अपना मानता है सो ठप्त अवस्था 
की भूल किप्रग्रकार दै-यह उननीसबी गाया में कहेंगे । 


कम्म शोकम्सह्मिय अहमिदि -अहकं॑ च कम्स णोकमम 
जा एसा खलु बुढी अप्पडिबुद्ों हवदि ताव ॥ १६ ॥ 
कर्मणि नोकमैरिण चाहमित्यहक॑ च कर्म नोकमे । 
यावदेषा खल्लु बुद्धिरप्रतिवुद्धों भवति तावत्‌ ॥ १६ ॥ 
. झगः--जबतक इस आत्मा, को ज्ञानावरणादिक द्व्यकर्म, सावकर्म 
और शरीरादिक नोकम में ऐसी बुद्धि रहती है कि 'यह मैं हूँओर मुभमें 
( भाव्मा में ) 'यह कर्म-नोकर्म हैं? तबतक यह भाव्मा भगप्रतिवुद्ध है । 
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शात्र में यह घुन लिया कि कम हैं, इसलिये अज्ञानी ने इसीको 
पकड़ लिया कि कम मुझे हैरान करते हैं, ओर वे ही छुखी-ढःखी करते 
हैं, वे मेरे हैं ओर उनके कारण से में हूँ। जब देह पर दृष्टि थी तब 
मानता था कि शरीर और उसकी प्रवृत्ति मेरे ग्राधार से होती है भोर, 
जत्र शाक्ष में पढ़ा या सुना कि कम एक पदार्थ है, उस्का निमित्त 
* पाकर संयोगाधीन पुण्य-पाप के भाव तुममें द्ोते हैं, तो वहाँ निमित्त 
पर दाघारोपण करना सूकता । जब इच्छानुपार कुछ होता है तो कहता 
है कि इसे मैंने किया है भोर नत्र भनुकूल नहीं बैठता तब कर्म पर 
दोष डालता दे कि मैंने पहले घुरे कर्म किये होंगे सो उन्हें भोग गहां 
हैं | शात्रों ने तो तुके तेरी शक्त बतादी है क्लि सन्पर को जोनने 
की तेरे ज्ञान में शक्ति है | विकार होने में कम मात्र निम्मित्त हैं, ऐसा 
घुनकर श्रज्ञानी जीब कम को अपना मान वैठा है; ओर बहता है कि 
घम छुनने की इच्छा तो बहुत होती है, किन्तु अंतरायक्रम का डंदय 
है। ता कहीं से सुन सकता हूँ / जब्रतक कि अंतरायकर्म मागे ने 
गीड़दे तब्रतक़ छुनने का सुयोग कही से मिल सकता है £ किल्तु 
एता मानना बिलकुल मिथ्या है, क्योंकि जब स्वयं विपरतभाव में लीन 
होता है तब कर्म मात्र निमित कहलाते हैं, किन्तु कर्म किसीकों 
रोते नहीं हैं | उन अन्व-जड़ कर्मों पर दोषारोपण करना चहत बड़ी 
अनाति दे | हा 


लत्री, घन, वुठुम्बर, शरीर इत्यादि नोकम कहलाते हैं, उन्हें जबतक 
अपना मानता है तबतक ऐसे स्वभात्र की प्रतिति नहीं होती कि मैं पर 
से भिन्न 


टीका;ः--जिस्रप्रकार रपश रस बरण गंध आदि भावों में विविध 
आकार में पस्वितित पुदूगल के स्कन्धों में 'यह घड़ा है? इस्तेश्रकार ओर 
घड़े में 'पह स्पश रस गंध वर्ण भादिभाव तथा विविध आकार में पर- 
गत पुदुगल ह्कन्‍्च हं,! इप्तप्रकार वत्तु के अभेद से अनुभूति होती है। 
परमाशु में मुह्यगुण स्श है ।-जीव में पन्चेन्द्रियों.- में मुख्य “स्पशन 
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इन्द्रिय है । एकेन्द्रियता में अन्य सत्र इन्द्रियों की शक्ति दब जाती है, 
तथापि एक स्यशन इन्द्रिय का विक्राप्त बना ही रहता है। परमाणुओं के 
स्कन्धरूप द्वोने में स्पदीगुण मुख्य है। पिद्ध छोनेपर इन्द्रियों का 
सत्रथा भभाव होता है । 

जो पुद्रलपरमाणु हैं सो वस्तु है, ठप्तमं जो रप्शांदिक्रभात्र हैं सो 
गुण हैं, ओर झाकार-प्रकार उसकी पर्याय हैं; इश्तप्रकार प्रत्येक वस्तु 
का अभेदत्वय भयने-भपने गुण-पर्याय से जाना जाता है | इसीप्रकार 
कर्म मोह भादि पभेतरंग परिणाम तथा नोकम शरीर आदि बाह्य वल्तुए 
कि जो सब्र पुदुगल के परिणाम हैं भौर झ्ात्मा का तिरस्‍कार करनेवाले 
हँ-उनमें यह में हूँ! इप्रकार भोर झात्मा में यह कर्म-मोह . भ्राहि 
अतरंग तथा नोकमं-शरीरञादि बहिरा प्ात्मतिर्कारी पुदूगल- 
परिणाम हैं,” इसपग्रकार वस्तु के भभेद से जहॉँतक पभनुभूति है वहाँतक 
श्रात्मा भज्ञानी है | पर्चस्तु को अपनी मानने में पर की महिमा को, 
इसलिये स्वयं झपनी स्वतंत्रता का तिरस्कार किया; ज्ञानस्वरूपी भगवान 
झात्मा निमल परमानन्दमूति है, उप्तमें वर्यादिक या रागादिक कुछ नहीं 
हैं । अपनी मूढ़ना के कारण पर की ओर दृष्टि डालने से झपने सव- 
भाव में भावरण पाता है, भर्थात्‌ स्वयं ही झपने स्वभाव का तिरस्कार 
करनेताला है । यदि ज्ञायकरूप से ही रहे ते गुण का विकास होना 
चाहिये, उसकी जगह ज्ञान को पराश्रय में रोकता है, पर से विकाप्त 
मानता है, उप्तें भरच्छा-बुरा करके राग में लग जाता है, इसलिये 
ज्ञान का विक्रास्त रुक जाता है । राग-द्वेष भाव पात्मखरूप को हानि 
पहुँचानेवाले हैं, तिरस्कार करनेवाले हैं, भर्थात्‌ राग-द्वेष को भात्मा का 
खरूप माननेवाला स्वयं झपना ही शत्रु है | 

में बालक हूँ, वृद्ध हूँ, देहरूप हूँ, हम दोनों एक हैं, इसप्रकार देह 
को झपना मानता दे, भौर कहता दै कि जैसे पानी में लाठी मारने से 
पानी भलग भलग नहीं होजाता, इसीप्रकार में ओर मेरा शरीर एक दी 
है, और वह देह की भवरस्था.को. भपनी ही भवत्था मानता 'है। किन्तु 
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जड़वदाय तुमे हानिकारक नहीं हैँ । राग-देप में एकाम्र होने ये 
झपने बीतराग स्वभाव का तिरस्कार होता दे | जो यह मानता है कि 
जबतक में रहता हूँ तबतक घर ओर व्यापार की व्यवस्था ठीक चलती रहती 
है, वह यह मानता है कि में मत फरापदार्थरूप हैं और समस्त 
परपदार्थ मेरे अधिकार में हैं, और ऐसा मानने से रप्ट्र दढ्ने कि उमे 
पृथकक्‍व की ग्रतीति नहीं है | यदि परपदार्थ में कहीं कुछ परिवर्तन हो- 
जाता है तो कहने लगता दे कि मुझस नहीं बन सका इपलिये बच्च 
बीमार होगये हैं, में कुछ असावधान होगया इसलिय व्यापार में द्वानि 
द्वोगईह दे, इसप्रकार पर में कठेव के अभिमान से वष्ठ स्वाधीन तत्व 
का झनादर करता हैं । 


राग-द्वेष या पुण्य से अच्छा कर देँ. यदि अप्तुक् व्यक्ति को पहा- 
यता मिल जाये तो अच्छा हो, इस्रप्रकार वह स्वभाव का तिरस्कार करने 
बाले शत्रभाव को अपना मानता है । यह मानना कि शरीर भच्छा 
हो तो घममं हो, इसका प्र्थ यह है कि में स्वये निर्माल्य और परावीन 
हूँ । जबतक यह मानता है कि मेरे स्रभाव में धर्म है टली नहीं, तवतक 
वह अज्ञानी ही है | मरण के पगय यदि प्रतुपुरुषों का समागम-उन- 
की उपस्थिति हो तो वे मृत्यु को सुधार देंगे, वह मेरे भावों में सद्ायकर 
होसकते हैं,-इसप्रकार जा मानता है उसे अपनी स्वतंत्रता की श्रद्धा 
नहीं है । .पुण्य-पापमाव उस स्वभाव से विराधीभाव हैं, उनसे अविकारी 
गुण को सहायता मिलती हे,-इसग्रकार जो मानता है उसे विकाररहित 
प्यक्क स्रभाव की खबर नहीं है, घपने गुणों की प्रतीति नहीं है । 
देहादिक अथवा रागादि में कभ्नी चतन्य नहीं है और चैतन्य में देहादि- 
रागादि नहीं हैं | 

कोई कहता है कि एकान्त वन में किमी गुफा में बैठे हों, चारों 
तरफ हरा-भरा वन दिखाई देता हं, करने कलकल नाद करते हुए 
ब्रह रहे हों, तो ऐसा स्थान झात्मशांति के लिये सहायक होपकता है 
या नहीं १ किन्तु इसप्रकार जो भात्मशांति के लिये दूसरे वो. प्रह्मयक 
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मानता है वह परक्तेत्र से गुण-लाभम मानता है, भर्थात्‌ वह यह नहीं 
मानता कि अपने में किसी के आधार के बिना स्वतः गुण भरे हुए 
हैं। धर में स्त्री, पुत्रादि का सेयोग मुझे ध्यान की स्थिरता नहीं होने 
देता, इसप्रकार माननेत्राला अपने को निर्मित्ताचीन तल मानता हैं । 

जो अपने में अस्तिरूप से हो वह झपने को हानि-लाभ का कारण 
होसकता है, किन्तु शरीरादिक जोकि अपने में नास्तिरूप से ही हैं 
वे हानि-लाभ का कारण नहीं द्वोतकते । जिनकी शपने में नात्तिं है 
वह म॒मे हानि पहुँचाते हैं, यों कहना मानों ऐसा है कि मुझे खरगोश 
ने अपने सीगों से छेद दिया दे और उप्तसे बहुत ख़ुन निकला है । 
कुछ लोग यह मानते हैं कि मस्तक में ब्राह्मी के तेल को मालिश 
करने से, बादाम खाने से बुद्धि की वृद्धि होती है, किन्तु परपदार्थ से 
चुद्धि का आना या बढ़ना मानना सर्वेधा मिथ्या हे । क्‍या जड़बस्तु 
में चत्तन्‍्य को गुण देने की शक्ति होसकती है £ यदि जड़वस्तु आत्मा 
को सहायक हो तो आत्मा स्त्रय॑ शक्तिड्लीन और पराधीन कहलायेगा । 
जिम वस्तु पर लक्ष्य करने से शुभाशुभ भाव द्वोते हैं उप्त वस्तु को 
सहायक मानना भी मूढ़ता है । 

सतृप्मागम की महिमा अपने गुण की रुचि का बहुमान प्रगठ 
करने के लिये है । पर की ओर का ऊ्रुकाव राग है, राग के आश्रय 
से बीतरागता नहीं होती अथवा बीतरागी गुण में सहायता भी नहीं 
होती । सच्चे देव, गुरु, शास्त्र के निमित्त भी पर हैं, उनका अवल्म्बन 
भी शुभराग होने से स्वाघीन स्वभाव में सहायक नहीं है । यह नग्न- 
सत्य है । जो सत्य है सो त्रिकाल पत्व ही रहेगा | असत्य कमी सत्य 
नहीं होता । पर की शोर का विषय मब राग में जाता है; उप्त निमित्त 
ओर राग को भूलकर स्वाश्रय के' बल से स्वलक्ष्य में स्थिर हो मो यही 
गुणकर है । 

जो यह मानता है कि-मैं पर को हानि-लाभ कर सकता हूं, 
ओर :पंर मुझे द्वानि-लाभ कर प्रकता है, वह दो तत्वों को एक मानता 
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है, वह ख्तंत्र भात्मा को नहीं मानता इमलिये वह मृढ़ है-अभिवेकी 
है । निज का भस्तित्र कहने से पर के नास्तित्य का ज्ञान भाजाता है। 


जैसे खच्छता दर्पण का गुण दे, उप्तमें जो कुछ भी ठिखाई देता 
है वह स्रच्छता द्वी दिखाई देती है; उपके प्रम्मुष रखी हुई भग्नि 
अग्निरूप में दी है, दर्पणरूप में नहीं है; तथा दर्पण, दर्पगरूप से है 
अग्निरूप से नहीं है | इसग्रकार भरूपी पभात्मा में स्वयर को जानने- 
वाला ज्ञायकत्व ही है, पर में कहों रुकना नहीं होता । जानना ही 
त्मा का स्वरूप है, पुण्ययाप और रागादिक सत्र जड़ के हैं | इस- 
प्रकार अपने से ही अथवा पर के उपदेश से घछम्पकू भेदविज्ञान का 
अनुभूति द्ोती है । यह अध्यात्मशात्र है इसलिये स्वभाव से बोघ होता 
है, यह पहले वहा है | पहले एक्वार पात्रता से छत्तममागम के द्वारा 
गुरु के निमित्त से समकना चाहिये | 


धवूक्की चहत जो प्यासको, है वृक्नकी रीति, 
पावे नहि गुरुगम विना, ओ ही शअनादि स्थित |” 


जहँ। सत्‌ को घमकने की अपनी प्याप्ू-तीत्र भाक्ांक्षा द्वोती है 
वहाँ सत्‌ को समकानेवाला गुरु मिल,ही जाता है। किसीको यह 
, नहीं मान लेना चाहिये कि-गुरुज्ञान के त्रिना अपने भाप ही समझ 
लेंगे तथा गुरु भी प्रमक्ता देंगे । अपनी, पूर्ण तैयारी होने पर घत्‌ममा- 
गम के लिये रुकना नहीं पड़ता, किन्तु अपनी जाग्रति में भपृरणता 
दी, कमी हो तो भपने ही कारण से अपने को रुकना पड़ता है । 
जहँ।: भपनी तैयारी होती है वहँँ। सदूगुरु का निमित्त मिल ही जाता है। 


हम निमित्त पर भार न देकर उपादान पर भार देते. हैं। गुरु से ज्ञान 
प्रात्त नहीं करता ब्िन्तु उसके निमित्त के बिना-सत्समागम के विना 
सत्य को नहीं समझता । या तो पूर्व के स्तृपमागम का रमरण करके 
अपने आप समझे या जिप्तसमय- स्रये समकने को तैयार हो उप्तसमय 
ज्ञानी., पुरुष का समागम, अवश्य मिलता है। इस॒प्रफ्गार जब भेदविज्ञान 
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मूलक अनुभूति उत्नन्न होगी तभी खय प्रतिदुद्ध होगा, अर्थात्‌ स्वन्यर 
को भिन्नता को जाननेवाला प्रम्यक्नज्ञानी होगा । ज्ञान होने के बाद 
पुरुषार्थ की जितनी भशक्ति द्वोती है उतना राग होता है, किस्तु दृष्टि 
में उसका स्वीकार नहीं है । 


पहले प्ामान्य ज्ञान तो था, किन्तु भेदविज्ञान धर्थात्‌ विशेषतः 
पृथक्त्र का ज्ञान-सम्यकुज्ञान नहीं था । जब यथाये स्वाश्रय से भेदज्ञान- 
स्वरूप भात्मा की अनुभूति प्रगठ होगी तभी पर में कर्वृत्व भोर भोकू- 
तृत्व की मान्यता की भ्रान्ति दूर करके स्वरूप का सच्चा ज्ञान होगा-स्वभाव 
का ही कर्ता होगा । 

शिष्य पूछता है कि भात्मा अपने धर्म से अजान कत्नतक रहता दै ! 
इसके उत्तरस्वरूप उननीसत्री गाथा है । 

जैप्ते स्पर्शादि में पुदूगल का ओर पुदूगल में स्पर्शाद का अनुभव 
ह।ता है, भर्थात्‌ जो जड़ है सो रप्त, गंध आदि है भोर जो रप्त गंधादि 
है सो जड़ है | वे दोनों जैसे एकरूप मालूम होते हैं वैसे ही , झात्मा 
में कम-नोकर्म को माने झौर वे दोनों एकरूप भाषित हों तबतक वह 
भ्ज्ञानी है, उसे प्थक्‍व की प्रतीति नहीं है | पृथक को जाने बिना 
मुक्ति की प्राप्ति कैसे कर सकता है ! 


झ्राव्म तो ज्ञाता ही है | कर्म भोर रागदेष जड़ के घर के ही 
हैं, ऐसा जानले तभी धर्म होता है । दृष्टि में से शरीर, कम, राग-द्वेष, 
पुण्य-पाप का अमिमान दूर हुआ क्रि में मात्र उ्तका ज्ञाता ही हैं, 
इप्रप्रकार ज्ञान में इढ़ता का रहना ही धर्म है। शआात्मा तो ज्ञान ही 
है, और ज्ञानस्वमावमय ही है, कर्म-मोकमी सत्र पुदूगल के ही हैं, 
इम्रप्रकारं जिप्तने जानलिया उसने आत्मस्वमाव को जानलिया । 


जिस दर्पण में झग्नि की आला दिखाई देती है उस दर्पण में 
झग्नि नहीं दिखांई देती, क्रिन्तु उप्त दर्पण की स्वच्छता ही दिखाई देती 
है | अग्नि के गुण कहीं दर्पण में प्रविष्ट नहीं होगये हैं । दर्पण में 
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लालखूप में परिणमित होने की योग्यता थी इसलिये वह लाल रंगं- 
रूप होगया है, कहीं अग्नि ने लालस्ड। में परिणमित नहीं किया है | 
यदि अग्नि से दपषण की लाल प्वत्था हुई दोती तो लबड़ी में भी द्वी- 
जाना चाहिये, विल्तु ऐसा नहीं होता | उसमें योग्यता द्वो तभी बह्द . 
उप्तूप हो। इसीप्रकार आत्मा ज्ञानानेद३ चतन्द्मृति है, उममें जो कमे- 
नोकर्म दिखाई देते हैं सो उमके ज्ञान की स्वच्छता है। कम या नोकम 
शभ्ात्मा में घुम नहीं गये हैं। आत्मा खये. अपनी अवस्था को ही 
जानता है, प्रस्तुत निर्मित को लेकर जानता हो मो बात नहीं है । 
आत्मा ज्ञानस्वरूप ऐसा निर्मेल दपग है कि उपमें जो मकान इत्यादि 
दिखाई देते हैं उन्हें वह नहीं जानता, किन्तु अपने ज्ञान की भवत्था 
को ही जानता है । भपना ज्ञानस्वभाव, परनिमित्त को लेकर नहीं, 
किन्तु पर्याय होने की योग्यतानुसार ज्ञान की श्वक्ति के अनुसार निमित्त 
सन्‍्मुख उपस्थित होता है, विल्तु बह निमित्तार्धन आश्मा का ज्ञान 
नहीं है । । 

दर्पण में जत्र लाल-पं.लेरूप में हंने वी बेग्यता होती है तव 
उप्रप्रकार के निमत्त सनन्‍्मुख उपस्थित होते हैं । दर्पण में रंगगुण त्रिकाल 
है; किन्तु काली, पीली, ' लाल अबस्थाएँ. त्रिदाल नहीं हैं । अबस्थाएँ 
बदल जाती हैं र्पिर नहीं रहती; किन्तु रंगगुण सदा ही बना रहता 
है | परमाणु का अवस्था बदलना खतंत्रस्वमाव है । 


शरीर, इन्द्रियां और क्रम तो रजऋण हैं, उनके... कारण ज्ञान नहीं 
हता | जहाँ यह जाना कि शरीर हिला है, वहाँ उस्त ज्ञान की खच्छता 
की योग्यता में अपने ज्ञान वी अब्रस्था जानी जाती है; शरीर के दिलने 
से ज्ञान हुआ हो सो वात नहीं है | जो अब्रस्था बदलती है सो भपने 
कारण से बदलती है, पर के-निमित्त के कारण से नहीं | आत्मा का 
ज्ञानगुण सदा बना रहनेबाला है, उसमें जो अवस्था होती है वह प्रस्तुत 
कसतु के कारण नहीं विल्तु अपनी उस अवस्था थी योग्यता के कारण 
है | शरीर की चलने-बोलने इत्यादि दी क्रिया जड़ वी क्रिया है। वह 
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ज्ञान की अवस्था में उसीस्मय ज्ञान की भत्रत्या के कारण ज्ञात होती 
है। आत्मा न तो हिज्नता है, न बोज़ता है, न खाता है, ८ पीता है, 
किन्तु वह शरीर की पझव्रस्था को अपने ज्ञान की प्वत्था » अपने 
स्तेत्र कारण से जानता है। इम्रप्रकार सततस्वभातवर को जानना सो 
उम्रका नाम घमे है । 


शब्द के कारण ज्ञान नहीं होता, किन्तु ज्ञान को भवरथा तयार 
हुईं है तत्र पैसे शब्द वियमःन होते हैं| शब्द को लेकर ज्ञान नहीं 
होता, किन्तु ज्ञान को लेकर ज्ञान दह्ोता है | शब्द को लेकर ज्ञान 
मानना ही पत्रसे बड़ी 'मूल में भूल! दे । 


८धछ्-पर प्रकाशक शक्ति हमारी, 
तातें बचन भेद भ्रम भारी; 
ज्ञेय दशा दुविधा परगासी, 
निज्रर्या-पररूपा भासी 7 


एक ज्ञानगुण अपनी और पर की झवस्था को अपने कारण से 
जानता है! जो शब्द से ज्ञान मानता है वह यह मानता है कि में 
पर । मेरे ज्ञान की अबस्था मुझमें है, ऐसा न मानकर यह मानता 
है कि प्रस्तुत वस्तु के कारण मेरे ज्ञान की भ्रवर्था होती है, वह घपने 
स्रतंत्र स्रमात्र को ही नहीं मानता, सो यही अज्ञान-मिथ्याश्रान्तिरूप 
अधम है | आत्मा के ज्ञान की अवस्था ही कुछ ऐसी है कि जिसप्तमय 
प्रस्तुत वस्तु उपस्थित होती है उससमय उसमें (ज्ञान में ) भपनी बेसी 
अवस्था अपने खतंत्र कारण से होनी होती है । ० 


कमे-नोकम कहीं झात्मा में घुसे हुए नहीं हैं | ज्ञान की भ्रवस्‍्था 
ज्ञान से ही होती है, ऐसा भेदज्ञानहप पनुभव किसीसमय झपने से 
होता है ओर कित्तीतमय उपदेश से होता है । यहाँ उपादान से 
ओर निमित्त से वात ली है'। भात्मा के ज्ञान की अवस्था को जिस- 
समय जी योग्यता होती है उसप्रमव निमित उसके कारण से सनन्‍्मुख 
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उपस्थित होता है । ऐसा श्रात्मा पर के अवल्म्ब्न से रहित, पर के 
आधार से शअ्रत्र॒त्थार्य न होनेवाला है, उप्तका जो ज्ञान दे सो भेदवि- 
ज्ञान है | आत्मा की अबरत्या पर के कारण से नहीं होती श्रौर न पर 
की अबस्था आत्मा के कारण से होती दे | 

झत्र इसी अर्थ का सूचऋ वलशरूप काव्य कबृते हैं।-- 


कथमपि हि. लमेते भेदविद्ञानवृल्ला- 
सचलिंतमनुभूतति ये स्थ॒तों वान्व॒तों दा। 
प्रतिफजननिमम्नान तमावस्पर्साथ- 
मुकुरबदतिकाराः संत्त' ग्युग्त रब ॥ २१ ॥ 
अथेः--ओों पुरुष अपनेभाष ही प्रथत्रा पर के उपदेश से-किसी 
भी प्रझ्वार से, भेदब्रिज्ञान जिप्रका मूल उत्पत्तिआरण द्वे-ऐसी भगिचल 
बने झात्मा की अनुभूति को प्राप्त करते हैं. वे ही पुरुष दर्पण की 
मैति अबने में प्रतित्रिम्बित हुए प्नन्‍्तभाव्रों के स्भानों से निरंतर विक्रार- 
रहित होते हैं; ज्ञान में जो क्षेगों के आकार प्रतिभामित हेंःते हैं उनसे 
पे रागादि ब्रिज्ञार के प्राप्त नहीं ह ते। 


शररादि की अवस्था उप्तके झपने खतेत्र कारण से है । मेरी भव- 
सथा मुम्में अपने कारण से है | देह के जितने जन्म-मरणादि स्वमात- 
संयोग हैं वे सत्र भगवान भात्मा के ज्ञान की सामरथ्य भूमिका में ज्ञात 
होते हैं, क्रिन्‍्तु' भात्मा उप्की अब्रस्था को नहीं वरता, भवया वे परप- 
द्राय भात्मा की अग्त्वा को नहीं करते। भात्मा भरूपी है, उम्तमें यदि 
वृक्ञादिक रूपी पदाथे भाजाते हों तो वह रूपी होजाये, कित्तु ऐसा 
कभी नहीं होता । परपदार्थ ज्ञानलभाष में ज्ञात होते हैं सो वह धपनी 
ही अगस्था है । उसमें शिसी का प्रतित्रिम्न नहीं भाता । यह तो मात्र 
निमित्त से कहा जांता है कि मुझे इससे ज्ञान हुमा है । 


परापदाथ में अच्छा-चुरा माने, और ऐसा माने कि पर को लेकर 
में ओर मुझे लेकर परपदार्थ हैं, तो राग-हेष हुए बिना नहीं रहेगा । 
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किल्तु यदि ऐसा माने कि न तो पर को लेकर में हैं और न॒ मेरे 
कारण परपदार्थ हैं; तो राग-देष नहीं होगा । है 


निदा-रतुति भादि कोई पर आत्मा से ऐमा नहीं बहता कि तू मुफमें 
भच्छा-चुरा करके रुकजा । तथा श्ञात्मा खये भी पर में नहीं जाता- 
वह अपने में दी रहकर पर को अपने ज्ञान की सतच्छता में जानता है। 


दर्घण में भग्नि इत्यादि दिखाई देती है सो तो दर्पण की निर्मलता 
की अगस्था है; बह भग्नि इत्यादिक दर्पण में प्रत्रिण नहीं होजाते । 
इमीप्रक्नार निदा-स्तुति इत्यादिक कहीं भात्मा में प्रविष्ट नहीं होजासे । 
यदि शरीगदिक - आत्मा में प्रजे््ट दोजायें या एकमेक द्ोजायें तो 
थात्मा जड़ 'होजाये, किन्तु ऐसा कभी नहीं होता । भात्मा चैतन्य 
है, उमके गुण चैतन्य हैं ओर उमकी पर्याय भी चैतन्य है | पुदूगल 
जड़ है, उमके गुण जड़ हैं, और .ठमकी पर्याय भी जड़ है.। झात्मा 
के ज्ञानरूपी निर्मल दर्पण में राग द्वेघादिक परवस्तु ज्ञात होती है, 
किन्तु उममें अच्छा-चुरा ठुछ भी करना. ज्ञान का स्वभाव नहीं है । 
इसलिये घर्मात्मा पर' से पृथक्त्व के स्वभाव की .ग्रताति के कारण पर में 
राग-देंष नहीं करते । स््रभात्र में राग-नद्रेष नहीं है, यदि १भी कुछ अल्प 
राग-देष हूं) तो वह पुरुषा्थ की अशक्ति है | कोई परवस्तु राग-द्वेष का 
कारण नहीं है । . । 

में पर का कुछ कर सकता हूँ, यह तो भमिमान है; इसे दूर किये 
बिना ज्ञान नहीं. होमकता ) ततनलोक॑ ओर तीनकाल में एक द्रव्य 
दूसरे द्रव्य का कुछ भी करने में प्मर्थ नहीं है। ,भात्मा तो एकमात्र 
जाता ही है | 

प्राय: लोग कहा करते हैं कि कोई इतनी गालियाँ दे तो फिर कह्ढीं 
क्राव हुए बिना रद्द सकता है ? बिल्तु उन्हें यह ज्ञात नहीं है कि-जैसे 
पै।च गालियों के शब्दों को जानने क्री भात्मा में शक्ति है उसीप्रकार 
अनन्त जैयों के जानने की शक्ति भी उसमें है; किन्तु भज्ञानी बढ्षता 
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है क्रि-“ऐमी कान को फाइ देनेवाली गालियों कसे छुनी जामकती 
हैं”! किन्तु प्रमो! तेरा ज्ञानगुण तो अनन्तत्वमात्वाला है, उसमें चाहे 
जाकुछ है| वह सत्र उप्त ज्ञान में ज्ञात होता है | बदि पर को जानने 
से इन्कार करे तो अपने ज्ञान की श्रव॒स्था का द्वी निपेव होता है । 
यह वात कहीं बीतराग होजाने वालों की नहीं दे, विन्‍्तु जिन्हें बीतराग 
हँना हो, जिन्हें श्रात्मा की निर्विकल्प शांति चादिये हो, उनके लिये 
यह बात है ॥ १६ ॥ 


यहूँ। शिष्प प्रश्न करता दै कि अप्रतिवुद्ध ( भज्ञानी ) किमप्रकार 
पहिचाना जामकता है ? उमका कोई चिन्ह बताइये । पहले शिष्य ने 
काल पूछा था भोर भव लक्षण पृष्ठ रहा है | उमके उत्तर में तीन 
ग़ाथाएँ कही हैं:--- ह 


अहमेद एदमह अहमेदस्स हि अत्यि मम एद। 
अरगणं जे परदव्व सचित्ताचित्तमिस्स वा ॥२०॥ 
आसि मम पुव्वमेदं एदस्स अंहं पि आसि पुष्ते हि। 
होहिदि पुणो ममेदं॑ एद्स्स अहं पि होस्सामि ॥२ १॥ 
एयन्ु असंभूद॑ आदवियप्पं करेदि संम्रढ़ो । 
मृद॒त्यं जाणंतो ण॒ करेदि दु त॑ असमृढो ॥२२॥ 
' अहमेतदेवदह अहमेतस्यास्ति ममेतत्‌। 

अन्ययत्यर्धव्य सचित्ताचित्तमिश्र वा ॥ २० ॥ 

आसीन्‍्मम पूर्वमेतदेतस्याहमप्यास पूवेम्‌। 

भविष्यति पुनर्ममैतदेतस्थाहमपि भविष्यामि ॥ २१ ॥ 

एवत्सद्भूवमात्मविकल्प॑ करोति संमूढः । 

भूवार्थ जानन्न करोति तु तमसमूहः ॥ २२ ॥ 


हा पे 
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अथः--जो पुरुष अपने से भन्‍्य परद्रव्य को-सचित्त सत्री-पुत्रादिक, 
झचित्त घनवान्थदिक, झअथत्रा मिश्र आमनगरादिक को-यह प्मकता 
है कि में यह हूँ ओर यह परदरत्य मुफल्वरूप हैं, में इनका हूँ और 
यह मेरे हैं, यह मेरे पहले थे, में भी पहले इनका था, यह भविष्य में 
मेरे होंगे, में भी भविष्प में इनका हूँगा; ऐमा झूठा झाव्मविकल्प वरने 
वाले मृढ़ हैं, मोही हैं, भज्ञानी हैं; और जो पुरुष परमार्थ वस्तुर्बरूप- 
को जानते हुए ऐसा मूठा विवल्प नहीं वरते वे गढ़ नहीं किन्तु 
ज्ञानी हैं । 
सत्री-पुत्रादक मेरे कारण पल-पुप्त रहे हैं, में उन्हें जिसप्रकार 
रखना चाहूँ चैंसे रहते हैं, धनघान्यादि का इस्प्रवार लुका-छिपाउर 
रखता हूँ कि किसी को खबर नहीं होसकती, में ही सारे गाव का 
रक्षक हूँ, इमप्रकार अज्ञानी मानता है; वह स्त्री को भरद्धोंगनी मानता 
है किन्तु उपका शरीर भलग है भोर तेरा शरीर अलग है, प्रत्येक का 
आत्मा झलग है । यह मेरे पुत्र हैं, यह मेरी पुत्रियाँ हैं, यह मेरे हैं 
ओर में इनका हूँ, यह पहले मेरे थे और में भी पहले इनका था, 
भत्रिप्य में ये मेरे होंगे ओर में इनका होऊँगा, यह मेरा पालन बरेंगे 
ओर में इनका पालन करूँगा, यह मेरी सेवा करेंगे भोर में सबकी 
सेवा करूँगा; जो ऐसे मूठे व्रिकल्प करता है वह भज्ञानी, ध्धर्मी ओर 
सच्चा मूख है। और जो उपरेक्तमाव नहीं करता बह ज्ञानी है, 
धर्मात्मा है । ; 
टीकाई--यहूँ। इृश्टान्त देकर प्तमझ्ताते हैं कि-जैसे 'काई पुरुष अ्रप्नि ओर 
लक्षड़ी को एकरूय दिखाई देने से एऋरूप ही मानले भर यह समभे 
कि परिन लकड़ी की है ओर लकड़ी भग्नि की है। पहले ऐसा था 
ओर भविष्य में भी ऐसा होगा, तो ऐसा विपरीतमाव करनेवाले को 
ग्नि और लकड़ी के त्रिकाल . मिन्नस््रभाव की प्रतीति नहीं है| भग्नि 
ठष्ण है और लकड़ी उष्ण नहीं है, इमप्रकार दोनों का स्वभाव मिन्‍न 
है, यह साष्ट बात, झज्ञानी का मालूम नहीं होती | इसप्र्नार आत्मा को 
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ग्नि की, और पर्धत्य को लगत्नंडी की उपमा दी है है। जो ऐमा विचार 
करता है कि जंत्रतक में हूँ तंत्रंतक घर, स्त्री, पुत्र, रुपया पंसा इत्यादि 
हैं, मोर जबतक यह हैं तबतक में हूँ; इसप्रकार परदृव्य को-परवस्तु का 
अपने भाधार पर अवलम्बित माने और अपने स्वभाव को परद्वब्यों पर 
झवलम्ब्रित माने तो उसे अपने त्रिकाल रतंत्र चतन्यरूरूप की प्रतीति 
नहीं है। 


जिसने शरीर को भपना माना है वह शरीर की समरंत क्रियाओं को 
अपना मानता है । 


झात्मा ग्रखडानन्द त्रिकाल पर से भिन्‍न है, पर के कारण मेरी कोई 
अवस्था नहीं है, ऐसी जो श्रद्धा है सो आत्मा का व्यवहार है। शरीरादि 
की जो क्रिया होती है सो वह मेरी है ओर में मनुष्य हूँ, ऐसी जो मान्यता ' 
है सो मनुष्यव का व्यवहार है। अज्ञानी जीव पर की सत्ता के साथ 
अपनी प्तत्ता को मान लेता है, अर्थात्‌ पर से अपने को हानि-लाभ होना 
मानता है। जो यंह मानता है कि-अपने में पर-पदाथे की सत्ता 
प्रथिष्ट होगई है उसे पर .से, . भिन्‍न स्वतंत्र स्रभाव की श्रद्धा नहीं है 
इसलिये वह आअधर्मी है। भज्ञानी मानता है क्रि यह लोग मेरे सम्बन्धी 
थे, यह वततमान में मेरे सम्बन्धी हैं ओर भविष्य में यह मेरे सम्बन्धी 
होंगे, किल्तु वास्तत्र में कोई क्रिस्तीका त्रिकाल में भी नहीं होता । 


अब सीधी दृष्टि से विचार करते हैं। भग्िनि, भग्नि की है और 
ईंबन, ईंधन का है। अग्नि कभी ईंधन की नहीं थी और ईंधन अग्नि का 
नहीं था। भविष्य में भी अग्नि इंघन की ओर इंचन. अ्रग्नि का नहीं 
होगा | दोनों पृथक ही हैं, इसलिये त्रिकाल पृथक ही रहते हैं । 

जो जिप्के होते हैं वे उप्तत्ते कमी अलग नहीं होते | किस्ती पेरद्रब्य 
की अत्रस्था मेरे हाथ को वात नहीं है। में होऊेँ तो दूषरे का ऐसा 
समाधान करा दूँ, में दुकान पर बैहूँ तो इतंना व्यापार कर डाहूँ, 
इत्यादि मान्यता जिप्तही है वह परदव्य को ही अपना खरूप मानता है। 
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परदव्य मुकप्तरूप, नहीं है, में तो में ही:हूँ और. परहन्य परद्रव्य ही है, 
त्रिकाल में मी में कभी परढन्य का नहीं था,. मैंने कभी परद्नन्य का- 
कुछ- नहीं किया | पहले में ही अपना था, परढव्य परद्वव्य- का ही था; 
में भविष्य में अपना होऊँगा और परदृव्य भविष्य में- उसीका होगा; 
इसप्रकारः परद्रव्य से अपने पृथक्व का और अपने से परद्वव्य के प्रथक्त्व 
का प्तच्चा ज्ञान, सच्चा विकल्य जो करता ह वह प्रतिवुद्ध है-ज्ञानी है 
चर्मी. का वह लक्षण है। 


पर्धव्य का में कुछ कर सकता हूँ, ऐसा अभिमान जिसके हृदय' 
में रहता हे वह चज्ञानंी है ओर जिम्के मन में ऐसा विकल्प नहीं 
रहता ओर जो ऐसा नहीं मानता वह ज्ञानी है । 


भावाथ--झात्मा अनादिकाल से अपने स्वरूप को भूलकर पर 
को झपना मान रहा है, उम्रका लक्ष्ं क्‍या है १ ओर वह कैसे 
' पद्दिचाना जाप्तकता है! 


जो परवरतु को अपनी मानता है, वह अज्ञानी का चिह्न है । 
वह यह कहा वरता है, कि मुझे कर्मा ने भनादिकाल से चारों गतियों 
में परिम्रमण कराया है, भरी करा रहे हैं ओर भविष्य में भी करायेंगे। 
इसप्रकार जड़ से अपनी द्वानि मानता है; और यह नहीं मानता कि 
में अपने भावों से ही परिभ्रमण करता हैं, वह अक्ञानी है। 


यदि कोई यह कहे कि “भूखे भजन न होय- गुपाला,” और यह 
. माने कि पेट में रोटियां पड़ने पर ही आत्मा का गुण. प्रगट होसकता, 
है- तो इमक्रा अगर यह हुआ. कि वह रोटियों में से ही आत्मा का गुण 
'प्रगठ होना मानता है। क्योंकि उसने रोटियों से आत्माःको माना है, 
इपलिये पर को- अपना माना है, अर्थात्‌ आत्मा को जड़ माना है, वह 
झज्ञानी है। पर को लेकर आत्मा में धर्म नहीं होता ।. शरीर साधन; 
कहलाता है किन्तु यह सच्चा साधन नहीं. है.। शरीर के रजकणों में परिव- 
तेन होने से, आत्मा को- हानि-लाभ नहीं. होता । यह मान्यता भी, ठीक- 
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नहीं है कि घूमने को जायेंगे तो शरीर अच्छा रहेगा ओर शरीर स्वस्थ 
होगा तो ग्ात्मा में रक्कति. रहेगी, तथा उससे धर्म होगा । 

* यह कोई यह कह सकता है कि 'हमने जो अपनी आखों से देखा 
है सो क्‍या वह सब मिथ्या है!” उप्तसे कह्दते हैं कि तुम्हारी दृष्टि ही 
मिथ्या है। किसीने यह अपनी आखों से नहीं देखा कि कुनैन से 
बुखार उतरता है। यदि आंखों से देखा हो, ओर यह सच हो। तो प्रत्येक 
आदमी का बुखार कुनेन से उत्तर जाना चाहिये, किन्तु ऐप्ता नहीं होता । 
लोग तो अपने विपरीत भमिप्राय को ही आंखें से देखते हैं। प्ताता 
का उदय होनेपर ही बुखार उतरता है, किन्तु निमित्त से यह कहा 
जाता है कि दवा से बुखार उतरा है । 

जैसे जादूगर डुगहुगी.को इधर हिलाता है तो इचर बजती है भौर 
उंघर हिलाता है तो उधर वजती है; इसीप्रकार संस्तार का जादृगर (सेम्रारी 
जीव) यह मानता दै कि में संप्तार को इसप्रकार तेयार करूँ तो बह 
ऐसा चले, मैंने चतुराई से काम लिया तो ऐसा होगया, मैंने अपनी 
होशियारी से माल खरीद कर रखलिया था, भाव बढ़ गया इससे लाभ 
हुआ है, किन्तु यह धारंणा विलकुल गलत है। पर का जो द्वोना होता 
है सो वही होता है, किन्तु भज्ञानी जीव पर में कर्तृत्व की मिथ्याबुद्धि 
करता है, वहःमानता है कि मुझे; पर से ही दानि होती है ओर पर से 
लाभ होता है, किन्तु आात्मा ख्तेत्र वस्तु है, जगत के किसी परपदायें 
से ग्ात्मा को कोई हानि-लाभ नहीं होता, तीनलेक ओर तीनकाल में 
कोई परपदार्थ आत्मा का कुछ भी करने के लिये समथे नहीं दै। 

: यह ग्राम ही' ऐसा है कि जिससे' मुझे सुख प्राप्त नहीं होता, 
पानीपत के मेदान में बुरे विचार उत्पन्न हुए, घरती का भी ऐसा 
प्रसर होता है, इसप्रकार की मान्यता मिथ्या है; क्योंकि उसी पानीपत 
के मैदान 'से अनन्त जीव मोक्ष गये हैं। 

कोई अज्ञानी जीव इन्द्रियों को राग-द्वेष का कारण मानकर भपनी 


कं 


अँखे फोड़ डाले ओर काने बन्द करले' तो इससे क्‍या होगा ? परबस्तु 
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राग या द्वेष का कारण है ही नहीं। परपदाये से लाभ-हानि माननेवाला 
जो पदाये भनुकूल होता है उससे झपना राग नहीं हठाता और जो 
प्रतिकूल मालृम होता है उप्तप्ते द्वेष कम नहीं करता । इसप्रकार भज्ञानी 
की मान्यता है। अनादिकाल से उप्तकी दृष्टि परपदार्थ पर ही है । 
ज्ञानी मानता है कि मेरा आत्मल्भाव ज्ञायक, शुद्ध चैतन्य है । 
जो राग-इेषादिक होते हैं वे पर के कारण नहीं किन्तु मेरे अपने 
पुरुषाथ की ही अशक्ति से होते हैं, ऐसा जानकर वह राग-द्वेष को 
दूर करने का उपाय करता है। ज्ञानी की दृष्टि अपने ऊपर ही है। 
यह बात अग्नि ओर इंधन के इप्टान्त से दृढ़ की गई है। पझत्र 
आाचाये भगवान जगत के जीवों पर करुणा करके कलशरूप काव्य 
कड्ठते हैं;-.- ः 
त्यजतु जगदिदानीं मोहमाजन्मलीनं 
रसयतु रसिकानां रोचन ज्ञानमुग्मत्‌ । 
इंह कथमपि नात्मानात्मना साकमेकः 
किल कल्नयति काले क्कापि तादाल्यबत्तिमू ॥ २२ ॥ 
अ्रथः--द्वे जगत के जांबो ! शअ्नादिकालीन संप्तार से लेकर 
झाजतक अनुभव किये गये मोह को श्रब्र तो छोड़ो, और रसिकजनों 
का रुचिकर एत्र उदय होते हुए ज्ञान का आस्वादन करो; क्योंकि हृछ 
लोक में जो भझात्मा हैं वे वास्तव में किसी भी प्रकार से अनात्मा के 
प्राथ कमी भी तादात्यव्त्ति (एकत्व ) को प्राप्त नहीं होते, क्योंकि 
आत्मा अन्य द्रव्य के माथ एकरूप नहीं होता। 
है जगत के जीत्रो ! अनादि संप्तार से लेकर झ्राजतक अनुभव किये 
दुए मोह को-शरीर, मकान, घन, इत्यादि प्त॑ परवस्तुओं पर की इष्टि 
का अत्र तो छोड़ो ! द्वे जगत के प्राणियों ! अधिकारी खमाव का नाश 
करनेवाली शरीर मन वाणी पर की तथा विम्मारीमाव की दृष्टि को अब तो 
छोड़ो | जगत के जड़ पदार्थों के रसिकजनों ! परपदार्थ पर जो मिथ्या- 
भाव दे ठसे अंब तो छोड़ी ! 
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अतन्यमृत्ति आत्मा का स्वरूप पर से भिन्न है, जिम्का अनुभव 
अनादिकाल से श्राजतक कर्मा भी नहीं -किया; इसलिये हें भव्य जीवों 
अब त्तो स्वभाव का अनुभव कर! स्वभाव के रप्षिकलनों को रुचिका 
ओर - उदय को प्राप्त जो ज्ञान-चैतन्दमति आत्मत्ममाव का मना है 
सो, उसका रघाल्ादन करो; अनुभव करो !-सेपारिक स्वाद विष के समान 
है, उम्के साथ चस्वामावरिक छुख ओर ज्ञानादइृत के लाद की तुलना 
कमी भी किसी भी प्रकार से नहीं की जामकती 4 

अनादिकाल से परपदाथे के साथ रह रहा है, तथापि भगवान 
आत्मा ज्ञानानंद की मूति मिटक्र शरीर, मन, वाणी जैपा कमी भी 
नहीं होसक्रता, क्योंक्रि जो अलग हैं वे कमी एकमेक नहीं हाम्रकते, 
इमलिये तू पर से मिन्न अपने एकरूप स््रभात्र का अनुभत्र कर सकता दे। 

अज्ञानी ने परपदाथ के प्राथ एकत्व मान रखा है, इम्नलिये मिनन्‍नत्व का 
मान्यता करना कठिन ग्रतोत हती दे । आत्मा एक है, पतवस्तु अनेक 
हैं, इश्तलिये आत्मा उन परस्चस्तुओं के स्राथ कमी भी एकरूप नहीं 
होता । जबकि आत्मा और परपदार्थ कर्मी ,सी न तो एकमेक हुए हैं 
ओर न हो ही सकते देँ, तो फिर परवस्तुओं का माह छोड़ो 4 और 
एकरूप भात्मत्वमाव का भास्वादन करो! अनादिकाल से पर्थच्तुओं में 
एकमेक डोगया हूँ, ऐसा जो अज्ञान है सो उम्रका भेठज्ान-पृथक्त्र का 
ज्ञान कराकर कहते हैं कि अनादिकाल से जिम्र मुढ़दष्टि से आत्म- 
स्वभाव ढका छुआ है उस मोहदष्टि को अब तो छोड़ी! ज्ञान के 
अनाकुल आनन्द का आखादन को ! दूसरा कोई भ्री स्वाद अहम 
करने योग्य नहीं है | 

मोह मिथ्या है; परत्रस्तु को अपना मानना न्यये है, वह खसर्वेधा 
विउरीत मान्यता है। मोह दया है, मिथ्या है, दुःख का ही कारण है, 
इसलिये उसे छोड़कर अब ज्ञान का आस्वादन करों! 

अब इस्र गाथामें आचार्यदेव अग्नतिवुद्ध का समकाते हैं। अग्रति- 
बुद्ध का अर्य है विल्कुक अज्ञानी जीव, जोकि शरीर, मंच और वाणी से बर्म 
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मानता है, उसे आंचार्य समंफाते हैं। पचवें-छंट्टे गुंणश्थानवर्ती को 
नहीं समका रहे हैं, किन्तु बिल्कुन्न अप्रतिबुद्ध को सममका 'रहे हैं:-- 
अशणाणमीहिदंमदी मम्कमिणं भणदि पएग्गलं दव्बं। 
बद्धमब च तहा जीबो बहुमावसंजुत्तो ॥२३॥ 
सब्बणहुणाणदिद्वो जीवो उबद्योगलक्खणो णिद्न। 
कह सो पुर्गलदव्बीभूदो. ज॑ सणसि मज्कमिणं ॥२४॥ 
जदि सो उग्गलद्व्वीभूदों जीवत्तमागर्द इदरं ॥ 
तो सत्तो बच्तु जे मज्कमिण पुग्गल दव्बं ॥२५॥ 

अज्ञानमोहितमतिममेद॑ भणति पुद्ले द्रब्यम्‌ । 

वद्धमबद्ध॑ च तथा जीवो वहुभावसंयुक्तः ॥ २३ ॥ 

सबज्कज्ञानहंप्टो जीव उपयोगलक्षणो नित्यम््‌ । 

कथ' “स पुद्ढलद्रव्यीभूतों यदुभशसि ममेदम्‌ ॥| २४ -॥ 

यदि स पुद्नलद्॒व्यीभूतो जीवमागवर्मितरत । 

तच्छतक्तो बच्तुं यन्ममेदं पुदुगल दरत्यमू ॥ २५४ १॥ 

अथेः--जिसकी मति भ्ज्ञान से मोहित है और जो मोह, राग-द्वेष 
आदि विविध भावों से युक्त है ऐसा जीव यह कहता है कि यह शरी* 
रादिक बद्ध तथा धन-घान्यादिक अबद्ध पुद्नलकब्य मेरा है । आचारये- 
देव कहते हैं कि सर्वज्ञ के ज्ञान द्वारा देखा गया जो संदा उपयोग 
'ज्क्षगव्राला जीव है सो वह पुंहलद्रव्यरूप केसे होसकता है ! तू कैसे 
कहना है कि यह पुद्रलद्ृन्य 'मेरा है ? यदि जीवद्रव्य पुहलंद्वत्यरूप 
होजाये और पुदूगल द्रव्य जीवत् को प्राप्त होजाये, तो' तू पह कह 
सकता है कि पृद्नल द्रव्य मेरा है। (किन्तु ऐसा 'तो नहीं होता ).। 

जो अनांदिकाल से धर्म के विषय में बिल्कुल भज्ञान है, जिसे 
यह खबर नहीं है कि भात्मा और जीच प्रथक्‌ हैं, ऐसे भज्ञानी को 
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समकाने के लिये इप्च गाथा में स्पष्ट कथन दे । विशेषतः यह पंचमकाल 
के भज्ञानी जीवों के लिये कहा है | 


भज्ञानी जीव मानता है कि-यह शरीरादिक बद्ध तथा चन-वान्य 
दत्योंदि अबद्ध पुदूगलद्वव्य मेरे हैं. और मैं इनका हैँ, यह मेरा कार्य 
करते हैं और में इनका काये करूँ: । यहँ। वद्ध का भय है निक्ट-एकलेत्र 
में रहनेवाले ओर अबद्ध का चअथे है दृर-अलग ज्षेत्र में रहनेवाले। 
शरीरादिक वद्ध हैं, क्योंकि वे एकक्षेत्र में रहते हैं, भोर घर आदिक 
थबद्ध हैं क्योंकि वे दूर-मिन्न क्षेत्र में रहते हैं। 

एक ही पस्ताथ झ्नेकप्रकार की बन्चन को उपाधि के भ्रति निकटरूप से 
वेगपूंवंक बहते हुए अस्थ॒भाव भावों को भज्ञानी जीव अपना मानता है। 
वैगपूर्वक बहने का अर्थ यह है कि बाहर के घनेकप्रकार से संयोग- 
वियोग, ल्री-पुत्र, कुट्ुम्ब इत्यादि का एक ही साथ जाना और जाना, 
इच्छा हो भोर शरीर एऋम चले या न चले, रुपयों-पैप्ों का भाना 
जाना, यह सब शीघ्रता से होता है, ओर भीतर कम के निमित्त से 
घनेकगप्रकार के विकारीमाव होते हैं, यह सब एकदम वेगपूर्वक बहता 
है, शीघ्रता से भाव बदलते हैं। एक ही पाथ एकक्षण में प्रनक- 
अकार के बंधनों की उपाधि से अति वेगपूर्वंक होता हुआ परिंगमन 
'बह , अस्वभाव भाव है, संयोगभाव है, किन्तु वह स्वभावभाव नहीं है । 
भावकम, द्रव्यकमा॑ और द्रव्यकम का बाह्यफलरूप जो नोकमे है उसके 
संयोग का दल एकप्ताथ आता है । जैसे कम के निमित्त से अपने 
विपरीत पुरुषाथे से होनेवाली इच्छा, शरीरादि'की प्रच्नत्ति, और बाह्य 
संयोग आदि घनेकप्रकार के बन्धन की उपाधि एकप्ताथ बनी हुई है; 
ऐसे पर परिणमन के अल्भाव भावों के संयोग के वश होकर जीव भझज्ञानी 
-होजाता है, ओर इसीलिये अपने मिन्‍न निर्मल स्वभाव को नहीं जानता । 

ज्ञानी जीव परसंयोग से मिन्‍न अपने स्व्रमाव को नहीं समफता। 
लैसे स्फटिक्मणि अपने स्रभाव से शुभ्र है, किल्तु परसंयोग से उसमें 
रंग दिखाई देता है | स्फठिक्मरि स्वयं तो स्वच्छ-निर्मल है, किन्तु 
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उसेमें मिनन-मिन्‍न रंग दिखाई देते हैं सो स्फटिए् में तरह पर की 
उपाधि है; इसोप्रकार भात्मा मूलखभाव से तो शुद्ध-निमल ही है, 
वित्त अनेकप्रकार के जो शुभाशुभ विकारी उपाधिभाव चतन्य में पर- 
संभाग से दिखाई देते हैं, अज्ञानी जीव उनके वश में होगया है, 
झयत्रा पर को झपने वश में करता है, ओर स्वयं दूसरे के वश में 
होजाता दे । वह प्रनेकप्रकार के पदार्थों के संयोग से रंगे हुए स्फेटिक 
मगि करे समान है । | 


स्फटिक में परसंयोग के स्रमय भी रफटिक का स्रभाव तो स्वच्छु और 
निमल ही है, किन्तु श्रन्य वस्तु की निकटता से उसमें रंग दिखाई 
देता है, इमीग्रकार भगवान झात्मा विकारीभाव के संयोग के समय भी 
निमल रफटिक के समान शुद्धस्तरमाव वाला है, परन्तु भघत्यत निकट्वर्ती 
राग-द्वेंष-मोह इत्यादि घनेकप्रकार के अस्वमाव भाव के वश होकर 
जिपकी बुद्धि परवश द्वोगई है, जिप्तकी पमस्त भेदज्ञानज्योति अर्थात्‌ 
वाधबीजरूप शक्ति भस्त होगई है ओर जो यह मानता है कि पुण्य- 
पाय की क्रिया में करता हूँ, शरीरादि की क्रिया में करता हूँ, विकारी- 
भाव का कर्ता मैं हूँ, वह मेरा स्वभाव है, तथा अपने को ऐसा मानता 
है कि-मानों निज में ज्ञाता-ईष्टापन है ही नहीं और में तो पर की 
क्रिया करनेवाला दी हूँ; इसप्रकार प्रत्येत तिरोभूतरूप से भर्थात्‌ स्वभाव 
के ढक जाने से जिसकी भेदज्ञानज्याति अरत होगई है शर्थात्‌ नष्ट 
नहीं हुई है, किन्तु ढक गई हे, सूर्य की माति भद्दृश्य होगई है, जो 
चैतन्य के ज्ञानस्व॒भात्र के द्वारा ज्ञात हानेवाल विक्वारी भात्रों को अपना 
पानता है, ऐसा अज्ञानी जीव स्व-पर की मित्रता न करके भलवभाव 
भात्र का दी अयना मानता है; पर से भिन्नत्न के स्रभाव को भूलकर 
पुदूगल दव्य को और विकारी भाव को भपना मानता हुभा स्वयं अपने 
से दी विमाहित होरहा दे, क्रिस्तीने उसे मोहित बनाया नहीं है, स्वयं 
झपनेआप से ही भूला हा है। किसी ईएचर ने या किसी कर्म ने 
उत्ते नहीं मुलाया दे । 
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जैसे स्फटिकमणि. में लाल पीले रंग का 'माभामत द्ोता है यद्ध बात 
धप्तत्य नहीं. है, इसीग्रकार कर्मपेयोग के समग्र चाव्मा चिकारी द्वीता दे, यह 
बात भी झस्तत्य नहीं है। धक्स्था में-पर्याय में सम-देपष हीता दे इसलिये 
पश्रात्मा पर्याय से अशुद्ध है; मिल्तु यदि कोई यह माने कि>भात्मा 
वर्तमान में विद्यमान अवस्था में भी, शुद्ध है तो वह बात घसत्य है। 
पर्यायद्ष्टि से भी धात्मा में ब्रिकार हुआ ही नहीं, और वह शुद्ध ही: है- 
यह मानना झम्त्य है। अवस्था में विक्रारीमात्र हुआ है अ्र्यात्‌ सेयेगी- 
भाव के वश हुआ उप्तीममय अज्ञानी हा दे और तथ वह भजुमत 
वरता है कि पुदूगलद्रत्य मेरा है। विकारीमात्रों को भी पृदगलद्रव्य 
कहा गया है। यह दो प्रकार से बात कही है, एक चतन्ध द्रव्यदप्टि और 
दूसरी पुद्गल द्रव्यद्ष्ट। एकओर राग-द्वेप, पुग्य्याप का फल, शरीर 
मन वाणी की प्रवृत्ति, कुछ करने की इच्छा, द्रव्यकर्म, वह प्रव पर- 
संयोग वा दल है-परदल दै, और वह एक ही प्रकार का है. उप्तका 
एक ही प्रकार है, पुदूगल के ही भाव हैं। में ज्ञाता-इृष्टा मिन्‍न हैं, ऐसी 
प्रतीति न करके जो संयोग ओर संयोगीमाव हैं सो में है, वे मर हैं- 
ऐसी जो दृष्टि है सो पुद्गल द्वव्यत्रष्ट है। ऐसी इषप्टियाला निए् भ्रप्नति- 
बुद्ध-अज्ञानी है। 

दूमरी ओर चतन्य का दल है, यह पुदगल के दल से भिन्न है । 
जो मात्र शुद्ध चतन्यदल है सो ही में हैं, ऐसी जो दृष्टि 
चैतन्यद्व्यदष्टि है। यहँ। द्रव्य के दो भेद क्रिये गये हैँ । परमग्रोग- 
जनित होनेवाले शुभाशुभभाव को भी जड़ भें गिना है और चैतन्य- 
लपयोग अकेला कहकर जोब को भिन्न किया है। 

जो विकारीभाव हैं सो वे परपदाथ के संयोगवश होनेवाले भाव हैं, 
वे अस्वभाषभाव हैं, झरात्मा का स्वभावभाव नहीं- हैं). झज्ञानी जीव कमे 
की अनेकग्रक्रार की ठपाधि को शअपनेरूप में मानता है, इसलिये 
उसे यह नहीं दिखाई देता कि श्रात्मा का शुद्धस्रभाव. ढक गया: है,. 
ओर पुदुगल द्वव्य मेरा द्ै-ऐसा अनुभव करता है। 
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यदि, कोई मनुष्य लकष्मीचंद नाम के मनुष्य से मिलना चाहता हो, 
किल्तु बढ़ यह-न नानता हो कि लघ्मीचद.- कैसे होंगे या किस स्भाव 
के होंगे; तथा लक्ष्मीचद को उनके लक्षण द्वारा भी- नहीं पहिचानता 
इसलिये उनके स्थान पर ब्रह्व पोथीचन्द को भी लक्ष्मीचद्र मान लेगा । 
इसप्रकार लक्मीचन्द अर्थात्‌ भात्मा के खमावरूस ज्ञान आनन्द और 
शान्तिन्दप लद्धमीस्वभाव को न मममके, न. पदिचाने और पोश्रीचन्द अर्थात्‌ 
प्रोथी में ऐसा लिखा है, श्रागम में ऐसा कड़ा है, और इस्रप्रकार मात्र 
पोथी के पन्‍ने ही। बदलता रहे-उमते योशी में झात्मा को मानलिया,, है 
किन्तु पोथी में भात्मा नहीं है। प्रोश्वी अलग है, विक़ारीमाव झलग हैं 
ओर भाव्मा अलग है, इसमप्रकार भिन्न लक्षणों के द्वारा निमने- पृथक 
आत्मा को नहीं जाना किन्तु पर को अपना मानलिया है, उसने पोथी- 
चन्द्र को लद्दमीचेद्र मानलिया है, जोकि लब््मीचेदर से अलग है। जो 
पर की प्रभा को-भाभाप्त को अपना मानता है भोर अपने स्वभाव को 
आच्छादित कर बैठा दै, ऐसे झन्नानी को समकाते हैं क्रि हे दुरात्मनू। 
तू अपने स््रभाव को भूल रहा दे चोर फर.को श्रपा मान रहा है, 
यही भाव्मा की हि्ता है । 

आाचार्यदेव कइ्ते हैं कि हे दुरात्मनू ! हुके अपने चेतन्यस्वभात्र 
की प्रताति नहीं दे, य्द्दं। तेरे झाव्मा की द्विप्ता है । पर को अपना 
मानना और अपने निर्मल स्वरूप को भूल जाना ही हिसा द्वे । 

यहँ। कोई ग्रह कह पकता दे कि आचर्यदेव ने पहली गाथा में 
ममम्त भाव्माओं को मिद्ध प्तमान कहां था, भर यह कहा था कि मेरे 
तुम्हारे सर्र भाव्माओं को पिद्धसमान स्थापित कौके वात कर रहा हूँ। 
इमप्रकार एकबार पस्भी ग्रात्माओं को पिद्ध कहकर यहा दुरात्मा क्यो 
कहा है. 

उत्तर--पहले जो सिद्ध कहा था सी ब्व्यदष्टिसे-स्रभाव को 
अपेक्षा से कहा थ्रा; तेरा जो नित्य म्त्र खभात्र है. उस भअपेक्षा से 
कहा था, किन्तु यहाँ तो पर्याय की वात दै। पर्याय को छुधारने के 
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लिये कुड कठोर होकर कहा है, कित्तु ठध्में कहणामात्र निहित है, 
यहूँ। झत्रस्था में रहनेत्राली अशुद्धना को दूर करने के लिये कट्ठा है। 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने मी 'भवमाधम' शब्द का प्रयोग भवस्थाइ्टि से 
किया है और पुरुषार्थ को जागृत काके भपनी पर्याय को शुद्ध क्ग्ने 
के लिये कड्ठा है। झपनी भूल की होती है, इसे सममे बिना मूल 
को दूर करने का क्या उपाय करेगा 

आचार्यदेव दृष्टांतपत्रेक कहते हैं कि दे दुरात्मत्‌ ! भान्नवातक 
घ्र्थात्‌ पात्मा के भहिसक खभाव को न जाननेताले ! जैसे परम 
झविवेक पूर्वक खानेवाला दाथी लइडुओं का तृगमहित खा जाता है, 
ऐसे अविवेक पूर्ण खाने के स्वभाव को त्‌ छोड़ ! जैसे हाथी को परम 
अविवेक के कारण मिष्ठान्न के छुन्दर झाद्दार झौर ठय को खबर 
नहीं होती इसीप्रकार तुमे तुण्वत्‌ पुण्यादि के भाव और मिप्ठान्रतत्‌ 
झात्मस्वभाव के प्रथक्त्व का भान नहीं दै। ऐसे पर से मित्र करने के 
प्रतीतिद्ीन खमाव को त्‌ छे.३ । चज्ञानों को मात्र पर का हैं| स्वाद 
झाता है उसे झपने निमल स्वमाव का खाद नहीं आता । 

विकार के प्लाथ एकमेक ढोने से दूं अपने अझविकारी खमभात्र को 
भूल गया है, इसलिये झत्र स्वभाव के अमूतरस को जानकर पर के स्वाद 
को छोड़ | तू जो कुछ भोग रहा है वह तेरा स्वभाव नहीं है | 
कोई पर को नहीं भागता झिन्तु उम्र पर के प्रति होनेव्राली समनन्‍्द्रेष, 
हषे-शोक की आकुलता को छी भोगता है। यह भोग तेरा स्वमात्र 
नहीं है, इसलिये द्‌ उसे छोड़ ! 

मर्वज्देव ने पूर्णेस्वमात्र से प्रत्यक्ष देखा है कि तेरा स्वभाव मित्र 
है। जिप्ने भात्मा की पूर्यादशा प्रगट की है, तथा समस्त सनन्‍्देद्द दूर 
किये हैं ऐसे सर्वजक्ष भगवान ने कहा है कि-तेरा स्रभाव पर से मित्र 
है ओर पर का स्वभाव तेरा नहीं है । 

हम तो कुद्ध नहीं समकते, किन्तु धर्म कुछ होगा-इसका नाम है 
अनध्यवप्ताय, और विपटीत मानना सो विपयेय है । भगवान ने ऐसे 
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अनध्यत्ताय ओर विपर्यय को सर्वथा दूर किया हैं। मर्व दोषों से मुक्त 
सत्रेज्ृभगवान कहते हैं कि तेरा उपयोगस्वरूप झात्मा पर से बिल्कुल 
भिन्न 


ग्राचायदेव कहते हैं कि में ही मात्र अकेला नहीं कह रहा हैं, 
किन्तु सबज्देव का यह कथन है, में तो उनके कथन का मात्र एक 
उलाल हूँ । व. महा अज्ञानी-मढ़ है, जबकि सर्वज्ञदेव धम्पूर् ज्ञानी हैं। 
आचायेदेव ने यह नहीं कहा है कि "में कहता हूँ! किन्तु 'सर्वज्ञदेव 
कहते हैं;” ऐसा ऋट्कर स्त्रय॑ मात्र ब्रीच में .दलालब्रत ही रहे हैं। पर्वज्ञ 
को बीच में रखने से यह स्पष्ट सिद्ध होता है कि-स््रयं भी पर्वज्ञ होने 
की तीत्र आकांझ्षा है | , 

कसे हैं सर्वेज््मगवान ? जिन्होंने जगत के सर्व पदार्थों को प्रकाशित 
करनेचाली अपूर्यन अचित्यव्योति को प्रगट किया है | सूर्य चन्द्रमा तो 
अमुक स्थान पर ही प्रकाश करते हैं किन्तु यह अपूर्वज्योति सर्व स्थलों 
पर प्रकाश करता दै। ऐसे सर्वज्षमगवान ने नित्य 'सम्पूणं निमल उपयोग 
स्त्रभाव को स्तर प्रगट करके तुकसे कहा है कि, आत्मा सदा निर्मल 
उपयोगस्रभाववाला है! 
... नित्य उपयोगस्वरभाव कट्दने से यह भी ग्रगट होता है कि-दब्य की 
अनादि-अनन्त निरपेक्ष कारणपर्याय भी शुद्ध हैे। दृव्य और गुण 
ते त्रिकाल शुद्ध हैं, किन्तु उनकी निरपेक्ष पर्याय भी शुद्ध है, यह बात 
इसर्म -स स्पष्ट ज्ञात होती है। 

पेसे नित्य चेतन्यस्वरूप झ्ात्मा का वर्णन भगवत्रान ने किया है। 
बह चेतन्यस्ररूप आत्मा पुद्लमय फेसे होगया कि जिससे बू यह अनु- 
भव करता है कि यह पुदूगल द्रव्य मेरा है, तथा अपने शुद्धललभाव को 
भूलकर परपदाय्थ के प्रति ऐसा कह्दता दे कि यहे मेरा है यहा हब्य- 
दृष्टि को प्तामने रखकर विचार किया गया है। .एक ओर चैतन्यद्रव्यदृष्टि 
- छर्थात्‌ चैतन्य के भखगड पूर्यस्वमाव पर दृष्टि. है ओर दूसरी ओर .पुहल- 
द्रत्यदष्टि है। पुण्य-पाप, कर्म, शरीर भर: परसेयोग से . होनेवाले शुभा- 
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शुभ मात्रों' को जड़- में अन्तगेत 'करकें ' एक पुटटलेंद्रेल्य: कह दिया डे । 
उसपर, जिंसकी दृष्टि है वह 'पुद्टलद्रव्यद्ृष्टि हैः । 

त्मा शुद्ध, निमल, सद्दा पर से भिन्न है। वह सदा उपयोर्ग& 
संहित चतन्यलक्षणवालाः है ।: : ज्ञांनक्रिया ही शुद्ध भात्मा के " निमल 
स्वभाव का लक्षण है .। 

: ध्वत्तु तोःपंदां स्थिर है, ठेसकां लक्षण मो स्थिर है, उस्तका लेके 
'निंव्य- शुंद्ध निर्मेल है | 'भगेबांने ने ऐसा नित्य ठक्ात्कीण झोत्मा एकरूंप 
स्वभाव से दर्खा हैं; भंलो- वह केसे पुद्गेल द्रंव्यमेय होसकंता है, कि 
जिंकसे तू पुंदल्ल॑ द्रेंब्य में अपेनोपन मौन रंहा है ? चतन्येस्वरूप भात्मी 
सदा परद्वव्य से थक है; यह ब्रात दृष्टान्त पूर्वक समझांयीं जारंही है। 

यह: भात्मा - को अधिकार है ।“भांचायदेव ने जेंडे ओर चतन्य 
दोनों को बिलकुल भलगं- बताया है | शरीर, मंनें, वाणी “ भादि मेरे हैं, 
आएं इनसे मुझे सुख मिंलता है, तथा” वे पंखुन्यं चैंतन्‍्य-भेव्मा - की 
कुछ कर संकेत हैं, ऐसा मारनंनेवालें अंग्रतिवुद्ध हैं। उन्हें आचोॉर्यदेव 
संमकाते हैं किसर्वज्ञदेव ने जेंसा भांत्मंस्वभाव देखा है वेंसा कहा है। 

चतन्यस्रभाव नित्य उपयेगस्वरूप है। ठपयेगें का पथ है ज्ञान- 
डेंशन स्वभाव; भला बंह पुद्ल केंसे होसेकता है ? ओर जड॒स्वरूप 
पुंदंगल कयोंकर उंपयोगस्वरूप' होप्रकते हैं ? आत्मा अंपने ज्ञाने- 
दंशेन की क्रिया कां ही करनेवाल है, वह पेंर का कुछ भी कंरनेवाला 
नहीं है । जो यह मानता है कि में पर को दुंछ कर संकंता हैं वह 
मआँत्मा को जड़ मानता है | तू: एक स्वेभाव- से अनाकुल शांतस्रूप 
है; उसे भूलकंर पेर को अपना मान रंहाः है; किन्तु परपदा्थ तेरी तंबे 
हीसकता है जबकिं जड़ आत्मा द्वोजांयें - और भात्मा- जड़ें होंजाये; 
ओर यदि ऐसा होता हो “तो तेरीः मान्यता सच कंहला सकती है, किन्तु 
ऐसा तो कमी हीता नहीं है ओर नंः हो ही' सकता है। 

क चेंत॑न्यांनुविधायी परिणाम: उपयोग: म्स्वैतन्यस्वंभाव का भलुसंरणा करके दोने- 
वोल्ा भात्मों का जों व्यापारं हैं सो “उपयोग है [ 
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शंरीर, चाणी, मंन-जोकि जड़े हैं, यदि .वे भात्मा होंसंकतें हों, 
अरे उनका काम भात्मा कर सक्तनना हो तो तेरा झनुभव सच कहला 
अकता है, किन्तु ऐसा तो कमी भी किसी भी प्रकार से नंहीं होता। 


अपने पत्रित्र ज्ञानंसरूप को भूलकर में शरौर कुटुम्त्र लक्ष्मी इध्यादि 
की भोग सकता हूँ, ओर यही मेरा स्वरूप हैं, इसप्रकार की तेरी मॉन्यतोा 
रंच तब होप्तकती है, जब्रकि नमक का पानी और पानी का नमक 
चनने के समान झात्मा जड़ होजाये और जंई आत्मा होजायें; किन्‍्तु 
ऐेटा तो कभी -नहीं होता | 


जैसे पानी स्पष्टतया खारा नमक द्वोतां हुआ दिखाई देता है 
उसागप्रकार 'यदि शरीर मंकान छुटुम्तें इत्यार्दि तेरे झात्मा के होते हुए 
दिखाई दें तो तेरी मान्यता सच कही जाप्षकती दहै। किन्तु ऐसा तो 
कर्मी नंह्ीं होतो । ' 


नमक लक्ष्य है, ओर खारोपन उंप्का लेंकषागं हैं; ऐँसा नमक पानी- 
रूंपे होता हंझा देंखा जाती दे ओर पानी लंबंरूंप ोंतां हंंभे देखो 
जांतां है, भर्थात्‌ पानी नमकरूप ओर नंमेक पांनीरूप में परिरतित होती 
जुआ अनुभव में आता है। 


जैसे प्रमद का पानी नगेंक की डंली में परिवतित होजांता है, 
ओर नमक की डली फिर पानीरूंप  होजाती है; भर्थात्‌ खारेपन भरे 
प्रवाहीपनं के एकप्ताथ रहने में कोई बॉघा नहीं भोती और प्रेंवाही- 
जल का डलीरूप होने में कोई विरोध नहीं आता, उसीग्रेकार नित्य 
टंपयोंगलंक्‍्सेंत्राली जीवदब्ये तथा डँप्तकी जानने-देखनेरूप क्रिया भी 
नित्य दे, उसे .पुद्रलं दन्यरूप में परिवर्तित होता हँझा कमी नहीं देगी 
जांता | का 

जैसे नमक की उली का स्वरूप खारों है, इसीप्रकार चेंतन्य भात्मा 
ज्ञानदरीनेस्थेरूप है । वहं कमी शरीर मैने या 'वार्णीरूप में दोता हंधो 
दिखाई नहीं देता । जैसे नमक पानी में गल जाता है, उंसीप्रकार 
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झात्मा शरीरादिक पुदूगल द्रव्य में गलता हुआा दिखाई . नहीं देता | 
जिप्तका व्यापार जानने-देखने की क्रिया से रहित दै वह जड़द्रत्य चेतन+ 
रूप होता हुआ दिखाई नहीं देता । 


जैंसे नमक की एक पर्याय पानी के रूपमें और दूश्तरी पर्याय डली 
के रूप में होती 'है उसीप्रकार झात्मा को एक झत्रत्था जानने-देखने की 
ओर दूसरी अवस्था जानने-देखने से रद्धित हो, ऐपा त्रिकाल और तीत- 
लोक में भी नहीं होसंकता । | 


जिसका परिणमन जानने-देखने की क्रिया से रहित है ऐसे जड़ 
रजक्रण (अष्टकर्म की धूल ) बदलकर कभा चेतन्यरूप नहीं होते । 


जैसे घनन्‍्वकार ओर प्रकाश दोनों परस्पर विराधी हैं, इसीप्रकार ज्ञान- 
दर्शन की क्रिया ओर जड़ की क्रिया दोनों पलघर किधी हैं, अर्थात्‌ 
जड़ की क्रिया ओर चैतन्य की क्रिया दोनों एकद्रब्य में नहीं रह सक्रती। 


जैसे - भन्धकार में प्रकाश नहीं होता भ्रौर प्रकाश में भन्धक्रार 
नहीं होता, इसीप्रकार शुभाशुभ परिणाम और शररीरादि की क्रिया तेरे 
ज्ञानप्रकाश .में नहीं होती, ओर तेरा ज्ञानप्रकाश - शुभाशुभ परिणाम 
आर शरीरादि की क्रिया में नहीं होप्कता । 


जैसे अन्धकार के प्रकाशरूप होने में विरोध है, उसीप्रकार नित्य - 
स्थायी उपयोगलक्षण चैतन्य को प्रनुपयोगलरूप जड़ द्वोने में विरेध 
है । जड़ की क्रिया चैतन्यरूप हो भरोर चतन्य की क्रिया जड़रूप हो 
यह तीनकाल ओर तीनलोक में नहीं होप्तकता | 

जैसे अन्धकार ओर प्रकाश एकस्ताथ नहीं होते, इसीग्रकार जाग्रत 
चैतन्यज्योति ओर जड़सवरूप अन्धकार कमी भी एकसाथ-एकत्रित 
नहीं दोसकते । झात्मा के चिदानन्दस्वभाव का, उपाधिरूप विकारी- 
भाव भोर शरीरादिक जड़पदा्थों के माथ रहने में विरोध दै । न तो 
जड़पदार्थ बदलकर भात्मा होसकता, है और न झाव्मा जड़रूप हो- 
सकता है । 
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हर । 
/ 


यहा तो पुण्ययाप के विकार को भी जड़ कह दिया है, भर्थात्‌ 
हच्यों में दो भेद कर दिये हैं | ज्ञान-दशेन का व्यापार पुण्य-्पाप के 
विकराररुस नहीं होता झौर पुण्यपाप का विकार ज्ञान-दडान के व्यापार- 
रूप नहीं होता । ज्ञान-ेशन की घान्तरिक घरूपी क्रिया भौर जड़ की 
झंषी क्रिया-दोनों एक ही स्रग्य होती हैं, तथापि दोनों मिन्न हैं । 


हु 


झाचायदेव कहते हैं कि नेरा धर्म भर्यात्‌ तेरा गुग और तेरा 
सुन्र क्या भात्मा में से जड़ में चला गया है कि जिप्से तू उसे जडू 
में ईदना चाहता है ! झोर क्या जड़ तेरे भावमस्वरूप में परिणत हो- 
गया है, कि जिमसे तू परादाये में सुख ईंदने जाता है ? स्ये ही 
नस्वरूप है, पिल्तु दूमरे में हानस्वसू्प को ईँढ़ने जाता है, यह 
छाइचये की बात है। प्रशानों जोब जइ-भनुपयोग को लक्ष्य करके 
कहता है कि-्मके तेरा ज्ञान है, किन्तु मुझे अपना ज्ञान नहीं दे। 
शर्तर कुटम्त्र लक्ष्मी इत्यादि को सपना मान रमा है, इसलिये उनकी 
देस्वेग बहता है, किलतु अपनी देखरेख करना नहीं सूकता | 
झतानी मानयों को रुपया-यैमा कमाने की बात सरल मालूम होती है 
किन्तु यदि भारमा के विचार करने की बान कही जाती है तो कठिन 
मालूम होती हू । 


उपयोगस्वस्डप आत्मा में जड़लवस्थथ मन, जणी, देह का ओर 
घनुपयागस्वरूथ जद में चैतस्थडप्योंग का अंश भी नहीं है । 


परद्रध्य को अपनेस्हप मानना मो भ्रान्ति है, भोर भनुकूलता-प्रति- 
कूलता में रागद्वेप का होना अचारित्र है । 

माई । तेरा निस्वाविक स्वभाव है, भर्थात्‌ उपाधिरहित स्वभाव है 
जे! ऋ निराकार दे। उममे किसी मी प्रकार का परद्रव्य का भआकार/ नहीं 
#£ | शरीर के रमक्रण और रक्त इत्यादि भाकार वाले हैं। शरीर के 


कला पु 


+ चात्मा क्द्ध्व्य की अपना से निशकार बिन्तु स्वद्य की अपेक्षा 


टावर ॥ 
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रजकर्णों को और रक्त को यह ख़बर नहीं होती कि-हम किस श्राकार 
में और क्रिम्त रृंग में परिंगूमित हुए हैं; शरीर: का ऐसा रंग दे और 
ऐसा आकार है यह नियय क्रोनसी मत्ता-भूमिका में किला है £ 
निर्णय जड़ मत्ता में नहीं द्वाता, किल्तु चेतन्य यत्ता में हं। होता 
नित्य घ्रवस्तरूप ज्ञाता चतन्य और शरीर तथा रंग के साथ कमी मल 
नहीं खा संकता, भथांत्‌ वे कभी एकमेक नहीं हामकत । 


' - आचायेदेव कहते हैं कि भाई * जड़ की क्रिया में अप 
दूँढ़ना छोड़दे | इस चैतन्य में अर्थात्‌ जानने-देखने में तेरा धर्म है 


कर 


सा वह कमी भी जड़ नहीं हुआ दै | अब में दो हर्यों के मेद करके 
ड्व। 


झा 


कहता हूँ कि तीनकाल तीनलाक में भी बाह्य में! बम नहीं 
इसलिये तू मत्रेग्रकार से प्रमन्न ही, अपने चित्त को उज्वल करके साववान 
ही, ओर खद्ब्य का ही यह मेरा है! ऐमा मानकर अनुभव कर | 


तू एक वस्तु है ओर ज्ञाता-दष्टा स्व्रभावखन्दप है; इपलिये न ते 
जड़ तेरे लिये सहायक हैं और न तू जड़ के लिये । इसलिये तुमे 
कह रहे हैं कि-विकारीभाव को बदलकर भत्रिकारी हो|जा, एकबार 
सम्पूणातया प्रम्नन हो, भानन्दानुभव कर | 

“वमे कैसे होता होगा १ धमम कह मिल्लेगा ? वाह्म में तो अनेक 
प्रकार के धर्म दिखाई देते हैं? इम्रप्रकार विचार करके भाकुलित मत 
दोना। श्री आनन्द्धन जी ने कहा है किः--- 


धर्म थरम करतो जग सहु फिरे; घने न जाणे हो सर; जिनेश्लर ! 
धरम उिनेश्वर चरणा ग्रह्म पछी, कोई न बांधे हो कम; जिनेश्चर । 


समस्त जगत धर्म घमे कह रहा है. किन्तु धर्म का मर्म क्या है 

इसे लोग नहीं जानते । घमे अर्थात्‌ आत्मा के स्वभावरूप चरण को 

म्हण करने से कम नहीं बैंधते । तेरा ज्ञानानंद चिदानन्दत्वरूप है, उसे 

-पहिचानक़र मान, ओर उम्रमें स्थिर हो, तो यही घर्म है, तेरे गुण . 
कहीं अन्यत्र नहीं चल्ले गये हैं, वे जड़ में नहीं जा मिले हैं । 
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:. रेरे से ,२५वीं' गाथातक. झाचार्यदेव- ने' बिल्कुल अरप्रतिबुद्ध को 
सम्काने की। स्पष्ट बात कहीः हैः । यहाँः चौथे या उट्ठे-ध्ातवें' गुख्स्थान- 
वर्ती की बात नहीं: है, .किन्तु - भझाचायेदेव: महाभज्ञानी' से , कहतेः हैं: 
कि तू ऐसा मानना छोड़ दे. कि मेरी समझ में नहीं झासकता-। यह 
ज्ञानमृति, भात्मा, कमी भी. जड़ के साथ एकमेक नहीं हुभ्ना है,. इसलिये: 
जड़ ओर आत्मा दोनों मिन्‍न पदाये.हैं इस्तप्रकार भलीमैंति जानकर अपने 
चित्त का उज्वल कर सावधान हो [ में परमात्मस्वरूप हैं, मेरा कुछ 
बिगड़ा नहीं है, यह समककर अपने चित्त को उज्वल कर ! का्दही अन्यत्र 
से छुख प्राप्त होगा, ऐसे मलिन भाव को हटाकर उच्लल हों'। ह 

जैसे लोकब्यवहार में लड़के के लिये घन-दोलत का हिस्सा बीट-. 
कर दे दिया जाता है, उसीप्रकार ग्ाचार्यदेव ने जड़ और चेतन क 
बैंटवारा. करके. दो भाग .करः दिये हैं, कि "तेरा भाग तुममेंः ओर जड़ 
का भाग जड़ में है; इसलिये: मव एकबार भानन्दित होः ओर झाश्चये 
कर कि भहद्दोः !. झानन्दघन- चैतन्यस्वमाव, ऐसा है; ? इसप्रकार भानन्द- 
बिभोर होकर सावधान द्वो, अनादिकालीन दिशा को बदल दे, उसके 
व्रिना तेरे परिभ्रमण का झन्त नहीं झायेगा | 

जब किसी का. मरण्‌. होता दै- तो कहा. जाता है कि मरनेवाले 
ने महाप्रयाग - किया है, इसीग्रकार.. भाचायेकथित आत्मस्वरूप को 
समक लेनेपर चौरास़ी के भवश्रमण का झन्त झायेगा | भज्ञानी जीव यह 
मानता है कि शरीर मकान इत्यादि मेरे हैंः किन्तु वह घूलें-मिंट्ी के 
झतिरिक्त ओर क्या है ? भोर जो पुण्य-्पाप के परिणाम को क्रिया को 
अपना मानताः है, वह जोंक के समान केबल दुर्गुणमाही है। 

हे भाई ! साव्रघान हो !' सावधान हो | यह तेरे हाथ की बति 
हैं ।:आचार्यदेव ने कहीं यह नहीं कहा है कि काल वाधर्क॑होता हैं 
या पचमकाल बाधा देता है, किन्तु सावधान हो” यह' कहर्वार पुरुषाय 
बताया . हैः ।: पहले - कहा था कि बू स्तरयं- दी विमोद्वित” दोरह्मा/ दवा भौर 
अत्र कहते-हैं किपतू स्रय- ही सावधान>हों | 
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:- आाचार्यदेव कहते हैं कि तू तनिक कह तो कि तुके क्या चाहिये 
है, कुछ बोलं, तो सही ! परपदा् को भपना मानने का जो भूत तरे 
फिएपरं चढ़ा हुआ है उसे छोड़े ओर सावधान होजा.। 


यहँ। जो सावधान होना कंहा है सो इसमें मिथ्यात्व का अभाव 
बताया है, और कहा है कि धम्म तुममें मर इत है; तेरा भात्मा नमक 
की डली के समान पृथक चतन्यमात्र है, वह कभी जड़ नहीं होता | 


च 


जड़ कभी शभात्मा नहीं होता और भात्मा कमी जड़ नहाँ होता, 
इसप्रकार सर्वज्ञ भगवान ने दोनों पदाथ भलग भलग देखे हैँ, तब फिर 
तूने एक कही से देख लिये ? उपयोगस्वरूप आत्मा को पहिचानकर 
उसमें स्थिर हो ! 

देवाधिदेव त्रिलोकीनाथ तीथकरदेव कहते हैं कि अत्र व्यय की 


[. 


मान्यताओं को छोड़ो ! खुख और स्वाधीनता का मार्ग तुम्ही में है । 
« “भ्रत्र आचारयदेव तीन गाथाओं का सारमूप कलश कहते हैं:-- 


' अ्र्ि कथसपि मशत्वा तत्त्तकोतृहली सन 
अनुभव भवमूर्ते: पाश्वेबती मुहृततम्‌ । 
प्रथणथ विलस त' सत्र ' समालोक्य येन 
' त्यजसि झगिति मृत्या साकमेकलमोहम्‌ ॥ २३ ॥ 


: अथः--आचार्यदेव झत्यंत कोमल पम्बोधन ( 'भयि/! ) से कहते 
हैं कि है भाई ! तू किपीप्रकार महा कष्ट से अथवा मरकर भी 
तत्वों का कौतृहली होकर, इस शरीरादिक मूरद्रन्य का एक मुहूर्त के 
लिये पड़ोसी होकर भात्मा -का अनुभव कर, कि जिससे तू झपने भात्मा 
को बिलासरूप सर्वे परदर्यों से मिन्न देखकर इस शरीरादि मूतिक पुदृ- 
गल .द्रव्य के प्ताथ एकत्व के मोह को तुरंत ही छोड़ सके । 


*/ मिध्यादृष्टि के मिध्याव का नाश कैसे दो :और शनादिकालीन 
, विपरीत मान्यता और मद्गापाप कैसे दूर हो ह इसक्रा उपाय बताते हैं। 
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भाचायेदेव श्त्यत कोमल सम्बोधन करके कहते हैं कि हे भाई ! 
'क्या यद्ट तुमे शोभा देता'है ९ भौर वे जाग्रत करते हुए कहते हैं 
कि तू किसीप्रकार से, प्रह्ाकष्ट सहन करके झयवा मरकर भी भर्यात्‌, 
मरण के बराबर कष्ट आयें तो उन्हें भी स्टन करके एकबार तत्व का 


कौतूहली हैं।. । 


जैसे कोई हुवकी लगानेवाला साद्सी पुरुष कुएँ में हुबकी मारक़र 
नीचे से धड़ा निकाल कर ले आता है, इसीप्रकार ज्ञान से भरे हुए 
चैतन्यरूपी कुरँ में पुरुषार्थ करके गहरी डुबकी लगा और ज्ञानघठ. को 
ले भा, तत्वों के प्रति विश्मपता ला, ओर दुनियाँ की चित्ता छोड़ दे [ 
दुनिया तुमे एकबार पागल कट्देगी, किल्तु दुनियाँ की ऐसी प्रनेकप्रकार 
की प्रतिकूलताओं के आने पर भा तू उन्हें पहन करके, उनकी उपेक्षा 
करके, चतन्य भगवान कैसे हैं,-उन्हें देखने का एकबार कोौतूहल तो 
कर | यद्वि तू दुनियां की भनुकूलता या प्रतिकूलता में लग जायेगा 
तो व्‌ भपने चेतन्यभगवान को नहीं देख सकेगा । इप्तलिये दुनियाँ 
के लक्ष्य को छोड़कर और उप्तसे भलग होकर एकब्रार महाकष्टों से भीं 
तत्व का कोतूहली हो । ु 22 


जैसे सूत और वेत का मेल नहीं खाता वैसे ही जिसे झाव्मा की 
पहिचान करनी हो उप्का और जगत का मेल नहीं खा सकता | सम्य- 
कुदष्टिकप सूत ओर मिथ्याइप्टिरूप वेत का मेल नहीं खाता । भाचार्य- 
देव कहते दें कि हे बनन्‍्धु तू चौरासी के कुएँ में पढ़ा हुमा है; 
ठप्तमें से निकलने के लिये चाहे जितने उपप्तग-परिषद्द भ्रायें भर मरण 
जितना भी कष्ट उठानाः पड़े तो भी तू उनकी ,चिंचा छोड़कर पुण्य-पाप 
रूप विक्रारभाव का दो घड़ी के लिये पड़ोसी हो, तो . तुमे चैतन्य- 
दल - भलग द्वी मालूम होगा | शरीरादिक तथा शुभाशुभभाव सब मुमसे 
मित्र हैं शोर में इनसे भिन्न हूँ,-इनका पड़ोसी हूँ, इस्रप्रकार एकबार 
पीसी होकर झात्मा का अनुभव कर | +/' * ५ 


हे 
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ग्रयाथ सममापूर्वक निकट में रहनेवाले पढदाशों से में भलग हूँ, 
ज्ञता-दृष्टा हैँ, शरीर, मन, वाणी इत्यादि वाहर के नाव्क हैं, इन सब 
क्री -नाटकलखरूप से दी देख, तू उनका माक्ती हे। स्वाभाविक भ्रन्तरंग- 
ज्योति से ज्ञानमूमिका की प्षत्ता में यह मत्र जो ज्ञात दोता है ख्तो 
चह में नहीं हूँ; किल्तु उमर जाननेबाला मात्र में हूँ, इमप्रकार उसे जान 
तो श्रह्ठी ! और उसे जानकर उश्तमें ल्लीन जा । भात्मा में श्रद्धा, ज्ञान 
भौर लीनता प्रगठ होती है, उसका झाश्चये करके एकबार पड़ीध्ी बन । 

जैसे किसी मुमलमान का ओर त्राक्षण का घर पाम पाम्त हो तो 
आह्यण उसका पड़ोसी होकर रहता है. किन्तु वह उप्र मुमलमान के छर 
को भंपना नहीं मानता; इसीप्रकार तू भी फरपदाथों का दो बड़ी के 
लिये पड़ीमती होकर चतन्यस्रभाव में स्थिर होकर आत्मा का भनु- 
भर कर । । 

शरीर, मन ओर वाणी की क्रिया तथा पुग्य-पराप के परिणाम इत्यादि 
सत्र पर हैं | विपरीत पुुंघाथ के द्वारा फ में स्वामित्त मान रखा है, 
बिकारोभात्रों की ओर तेरा बाहर का लक्ष्य हे वह सत्र छोड़कर स्वमाद 
में श्रद्धा, ज्ञान और लीनता करके एक भन्तमुहुते के लिये भलग होकर 
चतन्यमर्ति को पृथक्रूप में देख, चतन्य के विलासरूप भानन्द को 
हुछ अलग दोकर देख, उस आनन्द को झअन्तरंग में देखने पर तू 
शररादि के मोह को तत्काल ही छोड़ प्रकेगा । यह बात घरल दै क्योंकि 
यह. तेरे स्वभाव की बात है । केवलज्ञानरूपी लद्मी को स्वरूपमत्ता 
की भूमि में स्थिर होकर देख, तो परपदाथ सम्बन्धी मोह को मठ 
छोड़ सकेगा । 

यंदि तीनकाल और तीनलोक की प्रातिकूलताओों का छमृह एक 
ही प्ाथ पम्मुख भा उपस्थित हो तो भी मात्र ज्ञातारूप रहकर उमर 
प्रवको सहन कंरने की शक्ति पात्मा के ज्ञायकल्लमाव की एकंप्रमय 
की पर्याय में विद्यमान हे | जिंसने शरीरादि से भिन्नरूप गात्मा को 
जाना है उसपर इन परीषहों को समृह किंचित्‌मान्न भी भत्तर नहीं कर 
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भ्कता, अथांतू चतंन्य अपने व्यांपोर से किचितूमात्र भी चेलांयमान 
नहीं होता । 

 जैंसे किसी सुक्रोमेल राजकुमार को किसी भंग्नि कौ मेयर मेड में 
जीवित ही 'फेंक' दिया जाये तो उसे जो दुःख होता है उससे भी 
अनस्तगुना दुःख पहले नरक में है, और पहले नरक से दूफ़रे 
तीपरे आदि सातों नरकों में एके दूसरे से अनन्तेगुना 'दुःख हैं। 
ऐसे अंनन्तदु:खों की प्रतिकूलता की वबेदना में पड़ा हुआ, महा- 
भयंकर पोराप ' करके बढ़ा गया हुआ तथा तीम्र बेदना के 
पमृद्द में पड़ा हुआ होने पर भी कभी कोई जीव यह विचार करने 
लगता है कि-भझरेरे ! ऐसी वेदना ! इतेनी पीड़ा ! और ऐसा विचार 
करते हुए स्वोन्मुख॒ होने पर उसे घ्म्यकुदर्शन: प्रगट 'होजाता है। 
बढ़ी प्रतृश्रतागम नहीं है, किन्तु पहले ऐकनरार . 'सत्समागम किया था, 
सतू का श्रवण किया था; इसलिये वर्तमान सम्पेकृषिचार के बल्न से 
सातवें . नरक की धोर वेदना में पड़ा हुआ द्वोनेपर भी, उन्न वेदना 
के लक्ष्य को दूर करने से प्रम्पकदन प्रगट होजाता है, झार्मा को 
संवेदन होने- लगता है | सातवें नरक में रहनेबाले सम्यकूदृष्टि जीव 
को उम्र नरक की वेदना. भप्तर नहीं कर त्तकती, क्योंकि उसे यह.. दृढ़ 
प्रतीति है कि-मेरे ज्ञानस्वरूप चैतन्य पर कोई अन्यपेदा्थ भघ्तर नहीं 
कर क्षकता । ऐसी अनन्त वेदनाओं में पड़ा हुआ जीव भी सात्मानु- 
भत्र को प्राप्त द्वोजाता है तो फिर यहाँ तो. सातवें; नरक के बराबर दुःख 
नहीं है, मनुष्यमव पाकर भी व्यर्थ का रोना क्यों, रोया करता है ! 
झब सतूसमागम से आत्मा को पहिचानकर भात्मानुभव कर। झाक्मा- 
सुभव की ऐसी महिमा है कि परीषद् आने पर डिगे नहीं, ओर .एक दो 
घड़ी के लिये स्वरूप में लीन होजाये तो- पूर्ण केव॑लज्ञान अंगेट होजांता 
है, जीवेंनं-मुर्फतेदशा प्राप्त * होजाती ओर मोक्षर्दशा - प्रगट होती 
है । तब फिर इस. मनुष्यमेंत्र में मिथ्याल का. नाश करके. सम्यक्तदशन 
ग्रगट करना तो- और भी छुगम्, दै । 
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शंकाः--झआप तो, एक अन्तमुंह्रत .की बात. कहते हैं किन्तु हम तो 
घन्‍्हों बैठकर विचार करते हैं फिर भी क्यों कुछ समझ में नहीं: भाता : 

उत्तर:--अपना निजका ही दोष है; स्वतः समकने की चिंता नहीं 
करता, भर या तो गुरु का दोष निकालता है या फिर शास्त्र को दोषी 
ठहराता है; किन्तु इसमें गुरु का या शात्र का कोई दोष नहीं है, 
कुछ देषष है सो तेरा झपना ही है। अमीतक तूने सत्य को समझने 
की .रुचि या जिज्ञास्रा ही नहीं की | भगवान त्रिलोक्ीनाथ तीथकरदेव 
भी अपनी वाणी द्वारा कहकर अलग होजाते हैं किन्तु समकना तो अपने 
हाथ की बात है। हि 

भभीतक आचायैदेव ने अप्रतिवुद्ध शिष्प से यह कहा है कि शरीर, 
मन, वाणी भौर विकार. तेरे नहीं हैं, परोन्मुख होनेवाले शुभाशुभभाव 
भी तेरे नहीं हैं, तो फिर शरीरादिक तो तेरे कहूँ -से होसकते हैं । 
झनादिकाल से शरीरादि को- भपना मानता चला झारहा दै सो भेठज्ञान 
के द्वारा उसको प्ृथकृत्वरूप समकाया है; और कहा है कि परपदाथे का 
ओर तेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, तू यह अनुभव कर कि>चिदानन्द 
परमात्मखरूप -भाव्मा परपदाथे से बिल्कुल मित्र है। तीनकाल ओए- 
तौनलोक में शरीर ओर आत्मा एक नहीं हैं, यह बात महातज्ञानविमोद्दित 
चित्तवाले जीवों को भलीमैति समझाई है। २५ । 

भत्र शिष्य प्रश्न करता है कि हे प्रभु ! आपने अत्यंत भार 'देकर 
कहा है कि शरीर ओर भात्मां दोनों बिल्कुल भिन्न हैं, किल्तु में शालत्र 
का प्रमाण देकर बतला सकता हूँ कि शरीर और झात्मा एक है।। वह 
गाथा इस प्रकार हैः-- ] 


जदि जीवो ण्‌' सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव । 
सब्बाबि हवदि मिच्छा तेश दु आदा हवदि देहो ॥२७॥ 


यदि जीवो न शरीर तीथेकराचायेसंस्तुतिश्चेव | ' 
सर्वापि भवति मिथ्या तेन तु आत्मो भवति देहः ॥ २६ ॥ - 
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अथः--पप्रतिवुद्ध काता है कि जो जीव है वह शरीर नहीं हे 
ना नीमैकर पोर भाचायों की जो स्तुति की है सो शव मिशथ्या सिद्ध 
होती है; इसलिये हम तो यह प्मकते हैं कि जो भात्मा है मो बह 
देह ही है। 
प्रनियुद्ध पुरुष कइता है कि है प्रभु ! जो जीव है बह यदि शरीर 
हैं है तो तीवकर जोर आचायी की ज्राप भी जो स्तुति करते हैं मो 
ग्रह भी मिथ्या लिद्ध होगी | जब्र चाप स्वये भगवान की स्तुति करने 


4 । 


9 । 


के नत्र भाग मात्र झात्मा की हां स्तुति नहीं करते भोर केवल यही नहीं 
बड़ते कि. भगवान का प्ात्मा ऐपा है, किन्‍्तु उनकी स्तुति में यह भी 


कि 

४से हैं कि भगवान का रूप रंगे ऐसा था, इनकी दिव्यप्यनि ऐसी थी, 
नका झाकार-प्रकार णसा था ह्यादि; इसलिये में समकता हूँ कि 
जे। भझात्मा है मो बंद घारीर ही है। भाष भले ही भार देकर यटट 
बहते हों कि शरीर भौर भात्मा त्रिन्कुल भलग दै, किल्तु में तो शाला- 
धारपूर्वक यह १ह रहा हैं कि-शरीर और भातमा एक है। शिष्य शाक्नों को 
जानता है, और उसीके आखार पर अइन करता द कि जब आप भी 
भगवान के शरीर की स्तुति काले हैं तव यह कैसे कहते हें कि शरीर 
मो झात्मा भला हैं! यदि भाषका कंपन घछत्य है तो भापकी 
लुति मिथ्या भिद्ध दोती है। 


| 


वा 


झापकी बढ स्तुति इसप्रकार द्वैः--- 
कान्त्येव स्नपयन्ति ये दशदिशों धाजन्ना निरुध्न्ति ये 
धरामोद्याममदृस्थिनां जनमनो मुप्णान्ति रूपेगा ये | 
दिव्येन निना सु्ख भवगायोः साज्ञात्यर तोटमृत' 
व च्याम्तेःप्टसहमलप्गाधरास्तीशरश्वरा: खग्यः ॥ २५ ॥| 
द्र्रः--वे तीवकर-भाचारदेव वन्‍्दना करने योग्य हैं, जोकि अपने 
शरर की कान्ति से दर्शो दिशाओं की धोरो हैं-निगल करते हैं, अपने 
हेज के द्वारा उत्कृष्ट तेजवाले सूर्याद्र के तेन को ढक देते हैं, अपने 
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रूप से; लोगों, के, मन को: मोह लेते हैं-हर: लेते हैं, अपनी. दिव्यध्वनि 
से. ( भव्य जीवों, के,) कान्नों में पाज्षात्‌ सुल्लामृत-की वर्षा: करते हँ 
और जो- एकहजार आाढ़ लक्षणों को धारण करते हैं । 


जब जगत के जीवों की पात्रता स्पष्टतया तैयार होती दे, तब कोई' 
एक. जीव. ऐसा होता; है कि जो- जगृत के जांवों में से उन्नतिक्रम से 
बढ़ता हुभा, दूसरे- जीवों के तारने में निमित्तहूप जगदूगुरु का बिरद, 
लेकर भाता है, उन्हें. तीथंकर देख कहते हैं | तीथकर देव उस्ती शरीर - 
से मोक्ष जाते, हैं, वह महापुरुष पुण्य और पवित्रता में परिपूणा हांते 
हैं.। झ्ाचार्यदेव भी- छट्ठेन्सातवें गुणस्थान. में. कूलते हुए, गुण. के. 
निधान. ओऔर- विशेष पुण्यवान- होते. हैं | वे तीथकर - भोर भाचार्यवर्य 
बन्‍्दना करने योग्य, हैं;। वे- ती4करदेव झपने शरोर की कतति से दर्शों 
दिशाओं -को घोते हैं-उन्हें निमल. करते हैं, उनकी दिव्यध्वनि में से: 
साक्षात्‌ अमृतरस , की वर्षा होती है. थे अपने तेज से उत्कृष्ट तेजगाले 
सूर्यादि. को ढक्क देते हैं, इत्यादि कपन शाकञ्लों में भाता है, और - आप 
ऐसी स्तुति करने को- भी कहते हैं, उप्तलिये हम यह सममकते दें कि 
शरीर ओर आत्मा एक ही है । - 


जिज्ञासु शिष्प उपरोक्त शाका करता हुआ कहता है कि शाल्रों में 
अनेक स्थलों पर यह लिखा पाया जाता है कि-भगवान ऐसे रूपवानः 
हैं, ऐसे सुन्दर हैं, उनकी वाणी ऐसी सुन्दर है इत्यादि | हमारे. पास 
इसके लिये अनेक शास्त्रीय प्रमाण .मोजूद हैं । 


शिष्प कहता: है:-कि हे; प्रभु ! भाव बारन्रार यह कहते 
आत्मा शरीर से: बिल्कुल- भलग -है,: किन्तु जब- आप भगवान की स्तुति 
बरते हैं तब यहः नहीं, कहते कि भगवानका आत्मा :निर्विक्षार वीतराग 
पिंड अलग है, ओर शरीर की स्तुति निमित्त से है । | 

शास्त्रों में. अनेक. स्थलों पर- ऐसा स्पष्ट कथन. .भाता है. किल्‍्तोय:- 
करदेत्र का शरीर स्फटिकमणि जैसा होजाता है, उनके शरीर में घर्वोत्कृष्ट 
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पुग्य होता दे, भगवान के शरीर के रजकरणों की रचना ऐसी होती है 
कि जितमें पुण्य के पूणे रस की सामग्री का योग द्वोता है; इतलिये 
बह लोगों के मन को हर लेता है। तीबकर भगवान के शरीर में. 
एडनार भाठ लक्षण होते हैं, ध्वजा, जह्मात्र आदि लक्षण होते हैं । 
. उनके अंठ बन्द होते हैं, और मम्यूण शरोर में से 3>कार ध्वनि खिरती 
है, जिपे अपनी झगनी योग्यता के ध्नुमार समर लेते हैं, वह दिव्य- 
ध्वनि भव्य जीयों के कान में साज्ञात्‌ भ्रम्नुत दी पिला देती है, इत्यादि। 
इसलिये शिष्य का प्रश्न यह है क्रि-आपने तीवमीकरदेव की स्तुति करते 
समय यह ने कद़कर कि उनका स्वरूप केवलज्ञान केवलदरशीन ओर 
निरिकल्य समाधिसवस्धप है, क्रिन्तु शरीर का वर्णन करके, उसी दृष्टि से 
भगवान का स्ग्झय बताया दहैं। झापने भगवान की स्तुति करते समय 
की यह स्पष्ट नहीं कड़ा कि यह शरीर का रंग रूप और तेज भगवान 
के पश्रात्मा का नहीं किन्तु शरीर का है, प्रद्युत भाप तो हमें ऐसी 
स्‍तति करना मिख्राते हैं कि-हे नाथ! श्ापकी सुन्दरता ऐसी है, 
आपकी ख्वनंग ऐसा है, आपकी वाणी ऐसी है, शोर उसप्रकार 
श्राप ही भगवान को वाणी और शरीर का स्वामी सिद्ध करते हैं। 


यही दिष्य परमाथ की त्रात को भूलकर केवल व्यवहार को पकड़ 
ब्रेठता है श्रौर शास्त्र की बात छुनकर अपने को शास्त्राभ्यासी एवं घर 
का मेदिया मानकर ऐसे कुतके करता है । 


आचार्यदेव श्िप्य को उत्तर 'देते ए कहते हैं क्रि-शरीर और 
आत्मा एक ही स्थान पर रहते हैं इसलिये शास्त्रों में निमित से कंथन 
; क्ि-भगवान का शरीर ऐसे वर्ण का है ओर- उनकी वाणी ऐसी है 
इत्यादि । जमे मिट्टी के घड़े का घी के सेयोग से धो का घड़ा कहा 
जाता है, और ऐसा रूद्व्यवद्वार अनादिकाल से चला शारहा है । 
यद्यपि थी का घढड़ा कहां जाता दै किन्तु घड़ा मिट्टी का द्वोता दै,-यदि 
यह लक्ष्य में दो.तो उम्र निमित्त के वाथन का व्यवहार भी संच कहा 
जापकता है; इसीप्रकार शरीर और भात्मा का एक ही रथान पर रहने 
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का सम्बन्ध है, इमलिये शरीर के द्वारा भगवान की रतुनि की जाती दै; 
बिन्तु फमार्थ से तो दोनों दब्य॑ अलग हैं हैं; यदि यह लक्ष्य में हो 
तो निर्मित्त के कथन से होनेवाली रतुति का व्यवहार भी सच है। 

शास्त्र में निमित्त से यह कथन आता है क शभात्मा के माथ कर्म बंधे 
हुए हैं भोर कमें चात्मा लिये बाधक हें । यह बात जहँ। प्राती है 
बहै। निमित्त को ही पत्रड़ ठना ठंक नहीं है । पफारपदाश्रंवरूप जो 
कम हैं सो आत्मा को हानि-लाम नहीं पहुँचा मकते तथापि जगत के 
जीव व्यवहास-कशनन को ही परमार्थ मान वेठते हैं, इस लिये उनके हारा 
पूल में भूल! होती है ! 

आचार्यदेव कहते हैं कि है भाई | झारत्रों में ढो प्रकार का 
कथन होता है,-एक परमाथ का और दूसरा निम्त्ति का। जैसे यह 
कहा जाता है कि-ज्ञानावरणीकर्म ने झ्रात्मा के ज्ञानमुण का रोक रखा है; 
किन्तु क्या जड़कर्म चैतन्य आंत्मा के गुणों को रोक सकते हैं ? सच 
तो यह है कि सये अपने से रुका हुआ है, किन्तु उपचार से ख्ट्ट 
कहा जाता है कि-ज्ञानावरणी कमे ने ज्ञानगुण को रोक रखा है। 
किन्तु तू अपेक्षाकथन को नहीं प॒रमता और व्यवहार को परमाथे के 
खाते में तथा परमार्थ को व्यवहार के खाते में डाल देता है । भूल 
तो स्रये करता है, किन्तु अनादिकाल से व्यावहारिक रूढ़ित्श ऐवा 
कहा जाता है कि क्रम भूल काते हैं | शाज्न्रों में भनेक अपेक्ताओं को 
लेकर, अनेक इष्टियों से कपन होता है, उम्रमें व्यवहार की भी हजारों 
बातें होती हैं । भगवान की वाणी और उनके भात्मा का निमित्त-नैमि- 
त्तिक प्म्बन्ध हीता है, इसलिये भगवान की स्तुति करते हुए भगवान 
के प्रात्मगुणों पर लक्ष्य पहुँचाने के लिये व्यवह्यरद्दश् से यह कहा 
जाता है कि द्वे भगवन्‌ ! आपके मुख से अमृत्त की वर्षा होरही है । 

दिप्य कहता है कि झाप व्यवहार की तो बात करते हैं और- पर- 
मार्थ स्मकाना चाहते हैं; ऐसी बातें मेरी समझ में नहीं झाती। में 
तो 'प्मकता हूँ कि निश्चय ही शरीर ओर प्रात्मा एक ही है । 
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उमका ममाघान वरते हुए गुरु बहते हैं कि है भाई ! शात्रों में 
व्यवद्दार और परमार्थ दोनों प्रकार का कथन द्वोता है। एकबार शास्त्र 
में यह कहा हो कि-झआत्मा में तीनलोक शोर तीनकाल् में भी राग-द्वेष 
नहीं है, वहूँ। यह प्रमफना चाहिये कि यह कथन स्वभाव की अपेक्षा 
से-द्रव्यदष्टि से है । ओर उसी शास्त्र में यह भी लिखा द्वोता है कि 
झ्ात्मा में रागनद्देष हैं, ते! वहँ। यह समकना चाहिये कि-यह कथन 
वतेमान भझशुद्ध भवस्था की प्रपेक्षा से-पर्यायद्वप्टि से है । इसप्रकार जो 
कथन जिम दृष्टि से दे उप्ते उसी दृष्टि से समझना चाहिये, दोनों की 
खिचड़ी नहीं बना डालनी चाहिये | 


जहाँ शास्त्रों में यह कथन पाता है कि भाव्मा नित्य. है, वह 
द्रव्यद्षष्टि की भपेज्ञा से नित्य समझना चाहिये ओर जहीँ शास्त्र में यह 
कथन होता है कि झात्मा भनित्य है, वहीँ पर्याय की प्रपेज्ञा से-भवस्था- 
दृष्टि से कहा हुआ पमकना चाहिये । यदि कोई भपेक्षादष्टिपूर्वक 
कट्ठी गई दोनों वाें को भलीमैाति न समझे और पर्वधा नित्य या 
सर्वथा प्रनित्य को- ही मान त्रैठे तो वह निरा भज्ञानी है, एकान्तदृष्टि 
है। भात्मा चिदानन्द भगवान, पर से भिन्न, शुद्ध ज्ञायक है, ऐसी 
जो दृष्टि है सो परमार्थट्प्टि है-मशुबद्नष्टि है । प्रतिद्षण वदलनेवाली भवत्था 
पर जी इृष्ट है सो व्यवहास्टष्ट-मंगदप्टि-भेदद्वप्टि है । 

शास्त्रों में एक स्थानपर मुनिर्यों के लिये ऐसा कहा. गया है कि 
मुनि को ईर्याप्तमिति पूर्वक देखकर चलना चाहिये, ओर दूसरी जगह 
यह कहां गया है क्रि-यदि यह मानेगा कि शरीर की क्रिया मेरा भात्मा 
करता दै तो मद्दामिध्यादष्टि कहलायेगा | एक डग उठाना भी तो तेरे 
हाथ की वात नहीं है । यह बुद्विपूषेक कपन का (५कुकरण करना 
चादिये । जहँ। यह वहा है कि-देखकर चलना चाहिये, वहाँ यह 
सममना चादिये कि जब्र श्रात्मा अपने निविकार शुद्धस्ूवमाव में सम्पूरो- 
तया स्थिर न रद्द पके तब्र अशुभभावों को दूर करने के लिये शुभभाष 
करना वहा है, भर जब शुभभाव हैं| भर्थात्‌ परजीवों को दुःख न 
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देने के मात्र हों तत्र शरेर की क्रिया एसी सह 
अँत्रों को हानि पहुँचे, लगमग ऐवा निर्मित्त-नप्ति । 
चैतन्य के ब्रिक्ारी शुमपरिणाम द्वोते हैं था अपने कास्ण से इंते 
शरीर की क्रिया शर्रर के कारण से ही है, झोर जो दूभरा जीव 

मरता णे उसमें उसकी आयु कारण द्वोतं है; इपीप्रकार घतरके 
अपने अयने कांय मिन्न स्वनेत्रतापूक होते हैं, तथापि 39 
कहा जाता है कि इस जंत्र ने इसे बचाया हू | 


| होती कि जिमसे दृमरे 
कई चा 
किए ४ 


ध्ड 


ग्त। (पथ 5५ 


2 
45" 
तु 
रा] 


अपने शुमभाव का निमित्त हो; शुभभावानुपार शर्रर को क्रिया का 
उदय हो और झायु कर्म का उदय हो-ऐसा मेल लगभग होजाता है, 
तत्र उपचार से यह कहा जाता है कि इसके शुभभावों से यह जीब 
बच गया; विल्तु यदि उम्र काई फरमाथ से पएसा ही मानले ता यह 
ठीक नहीं है, क्योंकि एक जीत्र दूसरे जीत्र को बचा सके ऐ 
तीनलोक और तीनकाल में मी किसी की नहीं है। किल्तु 
को दुःख देने के भात्र न हों, भर्थात्‌ शुभभाव हों, तत्र श 

दूसरे जीवों को दुघ् देने की नहीं होती; लगभग ए 
नैमित्तक सम्बन्ध को लेकर दूमरे जीत्रों की बचाने का शोर देखकर चलने 
देश दिया जाता है यदि शुमभात्र करने से कोई 
सकता हो तो जब जअन्र शुभभाव हों तव तव हरबार उसे बच ही जाना 
चाहिये, कित्तु ऐप नहीं होता ।, जैसे कोई मुनि ईर्म्राममिति पृल्नेक 
चले जारहे हों तथापे उनके पर के 
तो मुनि को दोष नई लगता, क्योंकि उनके भाव मारने के नहीं हैं, 
इपलिये दिखकर चलना चाहिये! इप कथन का यह भावत्र है. कि-जब्र 
सम्पूरं भग्रमत्त ध्यान में न रहा जाम्रके तत्र हिंसा के अशुभमाव से 
बचने के लिये शुभभात्र में रहने को कहा है। शरीर की क्रिया भातमा 
के अधीन नहीं है-। चतन्वतत् पर से भिन्न है, बह पर का कुछ नहीं 
कर सकता । यदि इसे न प्रमके और व्यवहार में ही फँसा रहे तो 
यह ठोक नहीं है ॥ २६ 


न 
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आचायेदेव कहते हैं. फ्रि तू 'नय के विभाग को, उसकी व्यवस्था 
को नहीं जानता। वह नंयपिभाग इसप्रकार हैः-- | 


ववहारशओ भासदि जीबो देहो य: हवदि खलु इक्को | 
ण दु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदाबि एकट्ठो ॥२७॥ 


व्यत्रह्रनयों सापते जीवों देहश्च भवति खल्वेकः । 
न तु निश्चयस्य जीबो देहस्थ कदाप्येकाथः ॥ २७ ॥ 


अथेः--व्यवहारनय तो यह कहता है.क्रि-जीव और शरीर एक ही 
है. किन्तु निश्चय का कहना यह है कि जीव ओर शरीर कभी भी एक 
पदार्थ नहीं हैं: । 

जो एकरस्तु को पत्रस्तु की अपेश्ञा से जानता है, ओर कथन 
का्ता है उप्त' ज्ञान को व्यवहारनय कहते हैं, भोर जो वर्त्तु को बस्तु 
की सत्र अपेज्ञा से जानता है ओर कप्नन करता है उस्त क्षान को 
निश्चयनय कहते हैं:। जो जानता है सो' ज्ञाननय ,ओर जो कथन करता 
है सो शब्दनय । सत्र गाश्चित वह निश्चयनय, ओर पर भांश्रित वह व्य- 
बहारनय |. 


जैसे इस लोक में सोने ओर चादी को गलाकर एक करने से एक- 
पिंड का व्यव्रद्दार होता है! सोना ओर चैौदौ-दोनों को गलाकरे उन्हें 
एकत्रित करने से  एकर्पिड होजाता है,' उप्ते' लोग मिलवा। सोना कह्दते 
हैं । यद्यपि यहाँ एकत्रत्तु नहीं है किन्तु रूढ़ि से एकपिड का व्यव- 
हार होता है; वास्तव में प्रोना ओर चैंदी एकमेक नहीं हुए हैं | एक 
द्रव्य दूपरे द्ब्यरूप में परिणत नहीं होसकता, यह पिद्धान्त 'है। जैसे 
सोने और चादी को गलाकर एक कर:देने से एकपिड का - व्यवहार 
होता है, उप्तीप्रकार भ्रात्मा और शरीर के परस्पर एकक्ेत्र' में: रहने से 
एकत्व का व्यवहार होता हैः। इसप्रकार'' व्यवहासमात्र से ही - भात्मा 
ओर शरीर का एकत्व है| परन्तु निश्चय से एकाव नहीं. है;ः भाव्मा भोर 
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शरीर का एकक्षेत्र में रहने का जो सम्बन्ध है सो वद्द पर्याय को लेकर 
है, द्रव्य को लेकर नहीं । दोनों को एकक्षेत्र में रहने की पर्याथ्न की 
योग्यता है | एकक्षेत्र में रहने पर भी दोनों की पर्णय अलग अलग है 
बह कभी एक नहीं होती । भगवान का केव्रलज्ञान श्रोर दिव्यध्वनि-दोनों 
की पर्यायें एक स्थानपर होती हैं, तथापि वे दोनों भिन्‍न भिन्न हैं। 
दिव्यध्वनि और आत्मप्रदेशों का कृम्पन-दोनों भत्रस्थाएँ एक दी स्थान 
पर होती हैं, तथापि दोनों की पर्याय मिन्‍न भिन्‍न है, विल्तु जो एक 
है स्थानपर दोनों की पर्यायें हैं सो व्यवहार है । व्यत्रहार अर्थात्‌ क्रवन- 
मात्र है; वह-व्यवहार व्यापकरूप से नहीं है । व्यापक्र का अर्थ यह है 
कि उस द्रव्य की पर्याय उम्र द्रव्य में द्वी दो, दूपरे द्वव्य में न हों; 
ओर व्यवहारनय एक द्रव्य की भवस्था को दूमरे द्रव्य की अवस्थाख्य 
से कथन करता है, इसलिये व्यवहार व्यापकरूप से नहीं है । 

जैसे सोने का पीलापन इत्यादि और चादी का सफेदी इत्यादि 
स्वभाव है, ओर उन दोनों में भ्रत्येत भिन्‍नता है, इसलिये वे दोनों एक 
पदार्थ नहीं ह!सक् ते, अतः उनमें झनेकत्व ही है। इसीप्रकार उपयोग- 
स्माववाले भात्मा ओर अनुफ्योगवाले शरीर में पत्येत भिन्‍नता होने 
से वे दंनों एकपदार्थ नहीं होपकते, झतः उनका भनेकत्व सदा 
सिद्ध है । 

' जैसे सोना और चादी-दोनों पृथक पदार्थ हैं, इसीप्रकार उपयोग- 
स्वरूप अर्थात्‌ जानने-देखने के स्वभाववराला भात्मा और भनुपयोग- 
स्वरूप भर्थात्‌ न जानने-देखने के स्वभावत्राला जड़ पदार्थ-दोनों सर्वथा 
मिन्‍न हैं. । उन पृथक पदार्थों को यथावत्‌ पृथक् ही जानना सो निश्चय 
ओर प्रयकू पद्माथे में पर का आरोप करना सो व्यवहार है | 


यदि व्यवहारं में निमित्त को पकड़े ओर निश्चय को न पकड़े तो 
जैमा ऊपर शिष्य ने कहा है वैसे झनेक भ्रम उत्पन्त होमऋते हैं । 
यद्यपि व्यवद्वार रे कहा जाता है क्रि-यह भगवान का शरीर है, किन्तु 
परमाये से भगवान ओर शरीर दोनों प्रथक हैं । 
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“हाथी के दाँत खाने के और दिखाने के और” होते हैं; इसीप्रकार 
शास्त्र के कथन का भेद प्रम्मफने का प्रयत्न करना चाहिये। शास्त्र में 
व्यवह्वार का कथन बहुत होता है, किन्तु जितने व्यवहार के-निमित्त के 
कथन होते हैं वे अपने गुण में काम नहीं भझ्ाते भ्र्थात्‌ पेट भरने में 
काम नहीं भाते, मात्र वे बोलने में काम भाते हैं। भाव्मा परमार्थ से 
पर से मिन्‍न है-ऐमसी श्रद्धा करे उसमें लीन हो तो झात्मजागृति 
हो | जो परमाथ है सो व्यवहार में-वोलने में काम नहीं झाता, किन्तु 
उम्रके द्वारा भात्मा को शांति दह्वोती है, ऐसा यह प्रगठ नयविभाग है । 

ऐसे नयविभाग को न समककर मात्र व्यवहार को ही पकड़कर 
कहता है क्रि-हम परदुःखमंजन हैं । किन्तु वास्तव में इसका झथे ते- 
यह है,फि-स्रय दूसरे के दुःख को देखकर कातर होजाता है, भोर 
उप्त' बेदना को स्वये सहन नहीं कर सब,ता इसलिये उसे मिथाने के 
लिये अपना प्रमाधान करता है ओर वाच में दूसरे निमित्तरूप से भाते 
हैं। जत्र ब्रीच में दूमरे का निमित्त झ्राता है, तब लोगों को यह 
दिखाई देता है कि इसने उसका दुःख दूर किया है; किन्तु कोई पर 
का दुःख दूर नहीं कर सक्रता। निम्नभूनिका में शुभाशुभभाव आये 
बिना नहीं रहते, इसलिये स्वये अपने भाव का ही समाधान करता है। 

प्रश्न:--यदि औखें बन्द करके बैठे तो भाव्मप्रतीति होगी या नहीं 

उत्तर---अखे बन्द करने से क्या होनेजाने वाला है । यदि 
अ्रन्तरंग के ज्ञाननेत्रों को जाग्रत करे तो राग-द्वेष न हो | जो बीत- 
राग निर्रिकल्प  आनन्दगुण है वही गुण विकारी द्वोता है. पर से 
विकार नहीं होता; इसे न प्मके ओर आंखें बन्द करके बैठा रहे या 
कान में खीले ठोककर बेठ जाये तो वह केबल श्रान्ति है । जो यह 
मानता है कि-आखें बन्द कर लेने से रूप नहीं दिखाई देगा ओर 
कानों में खीले ठोकने से शब्द नहीं छुनाई .देगा, अर्थात्‌ पत्सम्त्रन्धी 
राग-द्वेष नहीं होगा; तो उप्की यह मान्यता मिथ्या है, क्योंकि उसने 
यह माना है कि परपदा्थ मुझे! राग-द्वेष कराता है; और ऐसा मानने- 
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वाले ने निमित्त पर भार ठिया है। आँखें बन्द करके और कान बन्द 
करके तो ब्रृक्त भी खड़े हुए हैं (ृद्ध के अख कान द्वोति ही नहीं हैं). 
इसलिये उन्हें भी राग-द्वेष नहीं होना चाहिये, किल्तु स्त्रय दी अपने 
स््रभाव को भूलकर पर में भटक रहा है इग्लिये रागनद्रेष होता है; 
कोई दूभरा-परपदार्थ राग-द्वेष नहीं करा देता । श्रात्मा एक अखगढ़ 
ज्ञानस्वभावी है, उसे अपने में न जानकर, अपने विकास वो भूलकर 
विकार में लग जाना द्वी परमाय्रेतः बन्धन है । 


व्यवहारनय पर की भ्रपेन्षा से एकक्तेत्र में रहना अतलाकर उप* 
चार से यह कहता है कि शरोर और आत्मा एक्र है, प्रतः व्यवहारनय 
से ही शरीर के स्तवन से झ्ात्मा का स्तव्रन होता है | 


यहाँ शिष्य प्रश्न ऋरता है कि है भगवन ! भाप एकबार झात्मा 
को झलग कहकर फिर व्यचहार से ऐसी स्थिति सिखलाते हो सो यह 
वुछ मेरी' समझ में नहीं भाता, हम तो पल ओर सीधी बात समझ 
सकते हैं । ' 


आचाये, कहते हैं कि जो परपदार्थ है वह त्रिकाल में भी कभी 
झपना नहीं होता,. इसलिये पर को भपना बनाना ही दुलंभ है 
ओर अपना स्वभाव जोकि अपने ही पाप्त है उसे प्मकना ही सरल 
है, किन्तु अनादिकाल॑न अनभ्यास के कारण वह कठिन मालृम 


होता है । 


जो शरीर वाणी ओर' रंग-रूप को आत्मा कहा है सो तो .व्यवहार 
से बोलने की रीति है। जैप्ते भगवान ,पार्श्रनाथ कृप्णव॒ण थे, भगवान 
नेमिनाथ श्यामवर्श थे और - भगवान महावीर स्वरशवर थे,-यह - सत्र 
व्यवहार से. कहा जाता है किन्तु शरीर.ओर आत्मा तीनलोक और: तीनः 
काल में. कभी भी एक नहीं हैं। भगवान की- प्रतिमा की ओर 
देखकर वहता है कि हे भगवान ! मेरा उद्धार. करो ! क्रिन्तु वह यह 
भूल जाता है कि-भगवान भपनी ओर-ल्य ही है, और मात्र निमित्त 
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की ओझोर देखता है, मानें परपदांय में से ही गरुण-लाभ आ्राप्त होता 
है ! किल्तु यह तो विचार कर, कि गुण का -सम्बेन्ध गुणी के साथ 
होता है या पर के स्ताथ £ स्वयं निविकल्प बीतराग स्रूप में स्थिर 
नहीं. होसकता इसलिये निरमित की और का शुभविकश्प उठता है, भतः 
स्तुति में लग जाता है, किन्तु भगवान कौन है, यह प्रतीति हुए 
विना यह मानना कि परवदार्थ से मुझे गुण-लाभ होता है, सो पराश्रितं 
मिथ्यादृष्टिता है । ४ 

* भगवान को 'तरणतारण' कहा जाता है, किन्तु जीत्र तरता तो झपने 
भाव से ही है. फिर भी बीतराग के प्रति वहुमान होने से विनयपूर्वक 
यह व््ा जाता है कि हे भगवान | भापने मुझे तार दिया । जब 
भपने में तरने का उपाय जानलिया तत्र निमित्त में उपचार से कहां 
जाता है ! स्वयं भी शपूण है झोर वीतराग होने की तीजत्र भार्काक्षा 
है. इसलिये देव गुरु शास्त्र के प्रति बहुमान हुए बिना नहीं रहता, विनय 
हुए बिना नहीं रहतो | ऐसा नयविमभाग है | ु 

अमीतक भाचायेदेव ने यह कहा है कि शरीर और आत्मा दोनों 
परथकू हैं, क्योंकि यह शरीरादि तो शध्जीव जड़बस्तु है भर वह रूपी 
है; तथा आत्मा चेतन्य एवं अरूपी है। उप्तके दर्शन, ज्ञान; चारित्र, 
बल इत्यादि अनन्तगुण भरूपी हैं; भात्मा स्वयं णरूपी है, उसके गुणः 
भरूपी. हैं, भर उप्की पर्याय भी झरूपी है, तथा शरीरादिक जड़ हैं 
जोकि .रूपी हैं; इसलिये दोनों .पदार्थ , ध्रलग हैं । इसलिये रूपी से 
अरूपी को कोई लाभ नहीं द्ोसक्ता और उस रूपी से घर्म भी नहीं 
होता | भात्मा ज्ञाता-दृष्ठा पूर्ण बीतरागखरूप है, यदि उप्तको पहचिचान- 
कर उसमें स्थिर हो तो धर्म ह ।२७। 

शिष्य ने प्रश्न किया था कि हे प्रभु! झापने तो जड़े भोर भात्मा 
दोनों को पृथक कहा है, ओर मात्र 'श्रात्मा के ही गीत॑ गायें हैं, किन्तु 
प्रभो ) भाप भी ,भगवान की .त्तुति करते हुए उन्हें घनेकप्रकार .की 
ऐसी उपमाएँ देते हैं कि-आपका मुंख चन्द्रमा से भी अधिक उज्जल 
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' है और सूर्य-से भी प्रधिक प्रतापी दे; तथा .शा्खों में भी चअनेक स्थलों 
पर ऐसा ही कथन है, एवं ज्ञानियों ओर मुनियों इत्यादि ने भी भगवान 
के शरीर की- स्तुति करके भगंवाव की स्तुति की है; इप्लिये हम भी 
यही प्मकते हैं कि शरीर के गुणों, से भगवान की म्तुति होती है 
शरीर का गुणगान करने से आत्मा का गुणगानं होता है। इससे यह 
भी सिद्ध होता है कि शरीर ओर णोत्मा एक है। यदि शरीर और झात्मा 
एक न हो तो ज्ञानी ओर मुनिगण शरीर की स्तुति से मगवान की स्तुति 
क्‍यों करते हैं! भोर इसीलिये हमको यह वात नहीं जमती कि शरीर 
और भात्मा अलग हैं । 

-.. निम्नलिखित, गाथा में इस बात का विशेष स्पष्टीकषण करते हुए 
कहा है क्र 


इणुमणणं जीवांदो देह पुग्गलमयं थुणिक्षु मुणी | 
मण्ण॒दि हु संथुदो वंदिदों मए केवली भसयव ॥२८॥ 


इद्सन्यत्‌ जीवादेह पुद्टलमय स्तुत्वा मुनिः |... 
. मनयते खल्लु संस्तुतो वेद्ितो सया फेवली भगवाच्र्‌ ॥ श८॥ . 


“ - अथे+-+-न्रीव से मित्र इस' पुह्नलमय देह की स्तुति करके साधु यह 
मानते हैं कि- हमने: केवली भगवान की स्तुति.की है, उनकी वन्दना की है । 


जैसे परमाये से सफेदी सोने का स्वभाव न द्ोनेपर भी चांदी का 
गुण जो सफेदी है उप्तके नाम'से स्तर का नाम॑ 'श्वेतखण! कहा 
जाता है, सो यह व्यवहारमात्र से ही कद्दा जाता है 


जैसे, सोने को ओर चांदी को ग़लाकर एक पिंड किया जाता है, 
ओर उसे “श्वेतस्वर्ण? व्यवद्दार से कहा जाता है.। किन्तु परमाये से 
पफेदी सोने का , स्वभाव .नहीं है, तथापि पीलापन मिटकर सफेदी 
दिखाई देती .है इसलिये उसे श्वेत्तलवण कहा जाता है। इसीप्रकार भात्मा 
ओर शरीर एंक स्थांनें पर भप॑नी अपनी योग्यला से रह रहे हैं । उप्त भात्मा 
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ओर शरीर को एक स्थान पर. रहने का ज़ो; सम्बन्ध है सो द्रव्य कीं 
भ्रपेश्ञा से नहीं, किन्तु पर्याय की श्रपेक्षा से है;; किन्तु एक्नक्षेत्र में 
रहने पर भी दोनों प्रथक हैं। 


मुनिगण और ज्ञानीजन शरीर के द्वारा भगवान की स्तुति करते हैं, 
किन्तु उन्हें भनन्‍तर में यह प्रतीति बतती है- कि भगवान देह से अलग 
हैं, भगंबान का आत्मा ओर भगवान का शंरीर दोनों एकत्षेत्रे में रह 
रदे- हैं इसलिये शरीर का झारोप. भगवान के भात्मा पर करके उनकी 
स्तुति. में यह कह दिया जाठहा है कि भावान. इपरोवर्ण हैं ।. वास्तव 
में तो भगवान .देह से सत्रेया भिन्न हैं। भगवान की जो वाणी खिरती 
हैं सो वह भी उनकी इच्छा के बिना ही खिरती है| जो वाणी खिरती 
है उसमें -मावान की ठंपत्थितिमात्र का सम्बन्ध. है, इसलिये ऐसा 
लपचार से कहा जाता दै कि है नाथ | पाप .दिव्यवोणी को अमृत 
वर्षा करते हैं। जद्टी केत्रलज्ञान ओर ब्रीतरागता .ग्रगठ द्वोती है वहीं 
ऐसी दिव्यवाणी का. योग होता है, दिव्यवाणी के घमय केव्लज्ञान की 
विंचमानता का द्वी पन्तन्ध॑ है, भर्थात्‌ ऐसी वाणी का योग केवलज्ञानी 
के भतिरिक्त अन्य किसी के नहीं होसकता। ऐसा निमेत्त की उपरिश्रति- 
मात्र का सम्बन्ध है-गरह लक्ष्य में रखकर श्रावक्र ओर मुनिगण विवैकपूवक 
भगवान के शरीर और उनकी वाणी को. निभिच्त बनाकर स्तुति ऋरते हैं; 
ऐसी प्रतीतिपूर्चक्क होनेबाली स्तुति व्यवह्यस्त्तुति. कहलाती हैं। नह 
ऐस्ती प्रताति नहीं होती वहँ। की जानेवाली स्तुति व्यवहार से भी स्तुति 
नदीं है । ु 
भक्तजन स्तुति-पाठ में कहा करते हैं. कि. “प्िद्धा घिद्धं मम दिखेतु 
भर्थात्‌ हे सिद्ध भगवान ! भाप हमें घिद्धपद दीजिये। किन्तु भगवान 
किसी को मुक्ति नहीं दे देते। जिसे ऐसी हृढ़प्रतीति होती है कि- 
यदि साक्षात्‌ सिद्ध, भगवान ही उतर -भांयें तो भी वे किसी को मुक्ति 
नहीं दे प्कते, में स्वये ही ज्ञानमूति -पूर्णय पिद्धसमान हूँ, ऐसा मेरा 
स्वभाव है, मेरे पुरुषार्थ के द्वारा द्वी मेरी घिद्ध पर्याय प्रगठ 'होप्नकंती 
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हैं; वही. विनयपूर्वक भगवान को आरोपित करके कह्दता है कि दे सिद्ध 
भंगवान ! मुझे सिद्धापदं दीजिये, ओर जब .. इसप्रक्तार सममपूर्वक स्तुति 
करता है तव उसकी इस बाहमस्तुति को व्यवहार. कहा ज़ाता है। ऐसे 
निश्चय की प्रतीतिपूर्वक द्ोनेवाले स्तुति के शुभपरिणाम अशुभ से बचाते 
है, इसलिये व्यवहार कथचित्‌ सत्य है। जब धन्तरंगशआात्मा में परमायै- 
स्तुति प्रगठ होती दे तव वाह्मस्तुति को निमित्त कहा जाता है । 


अज्ञानी का लक्ष्य मात्र भगवान के. शरीर.पर हो रहता है, और 
चह मात्र शारीरिक दृष्टि रखकर द्वी स्तुति करता है, इसलिये उम्तकी 
स्तुति यथार्थ नहीं है; व्यवहार-से. भी ,उप्तकी स्तुति ठीक नहीं दै | भज्ञानी . 
मात्र. भगवान. के - पुहलस्वरूप शरीर प्र ही .लद्॒य रखकर-भगवान. के 
शरीर को ही भगवान. मानकर स्तुति करता है; जैसे प्ोलह भगत्रान 
स्वगवरय भोर . शेष झाठ भगवान रक्त, श्याम आदि वर्ण के होगये हैं, 
इक्षप्रकार भझज्ञानी. जोव शरीर पर ही लक्ष्य रखकर स्तुति करता दै इसलिये 
उसका व्यवहांर भी सत्य नहीं है। इप्तप्रकार की स्तुति करते हुए यदि 
कषाय को मंद, करे तो शुभभाव होता है ओर उससे पुण्यत्रंध होता है, 
किन्तु आत्मप्रतीति के ब्रिना भवन्श्रमण दूर .नहीं होता । . 
' . जिनेन्द्रस्तवन में “अनेक जगह यह कहा जाता है कि स्वर्ण 
वाले सोलह्दों- जिनेन्द्रों “की 'वंदना करता- हूँ; - किन्तु वह निमित्त से: कथन 
है।। क्या इसका अर्थ यह' है कि सगवान वर्णवाले थे ? वास्तत्र में समगवान 
वैसे स्वणवर्ण के नहीं थे, किन्तु जिन्हें ऐसा भान नहीं है 'वे भज्ञानी 
जीव शरीर को ही भगवान मान लेते हैं। भगवान छुवर्ण-वर्ण हैं, चलते 
हैं; बोलते , हैं; इस्तप्रकार 'जो एकान्तभाव से मानता है चह व्यवहार को 
ही परमाथे मान :लेता है; वह शरीर के, गुण गाकर , भगवान को ही 
वैसा, मान लेता, है इसग्रकार मानुनेवाला भगव्रान की सच्ची स्तुति नहीं 
कर' सकता और न्‌ः वह- वीतराग का भक्त ही है। जगत के भज्ञ जीत 


व्यवद्दार और “निश्चय में गड़बड़ करके व्यवद्वार को ही निश्च्रय -मान- 
लेते हैं । । | 
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यदि ज्ञानी जीव ऐमी स्तुति करता हुभा राग को कम करे तो 
मान्न पुरप् का बन्‍्ध करता है, किन्तु इससे प्रात्मा को कोई लाभ नहीं. 
होता । भज्ञानी के स्तुति का व्यवहार अर्थात्‌ भगवान के - शरीर पर जो 
झारेप करता दे वह भी ययाये नहीं है । है 


जिसे मोने के पीले ग्रुण के स््रभाव की खबर है वह सोने पर 
का भारोप कर धक्कता है, किन्तु मिसे यह खबर ही नहीं है कि 
कैमा होता है उससे प्रारोप ही क्या छोगा ? प्र्यात्‌ उप्तक्ा मारोप 
भी पत्र नहीं द्वीमकता । इप्तीअकार जिछे ऐसी प्रतीति है कि मेरा भात्मा 
से भिन्न है, ज्ञायकस्परूप दे वह मुनि भादि ज्ञानीजनन यह जानते 
शि. भगवान का प्ात्मा शरीर भादि से भिन्न है, इसीग्रकार मेरा भात्मा 
शर्दीर भादि से रहित दे, इमप्रकार दोनों को भज्नग जानकर जो शरीरादि 
की स्तुति बरता है बह्दी भगवान की स्तुति कर सकता है, भोर उसके 
द्वारा भगवान के प्रात्मा पर शरीर एवं बाणयी का किया गया. प्रारोप भी. 
प्च दे भोर वही वीतराग का सच्चा भक्त दे। मिसे चस्तुस्तमाव की. 
प्रताति है, उप्तके द्वारा किया गया प्रारोप . भी सच है। धारोप का 
अरगे है एक पार में दूसरे पदाथ को घटित करके कद्दना, किन्तु जिसे 
पस्तु के प्रकक्त स्वभाव की प्रतीति नहीं दे यह आरोप को ही वत्तु, मान. 
लेता दे, इम्नलिये उप्तका भारोप ६ी कहूँ रहा | . हुं 
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न्प्वु 


भगवान भरूपी दें शोर शरोरादिक रूपी हैं, भरूप। भगवान शरीरादि 
रहित हैं, भौर ज़ो शरीरादि दें वह .भगवान नहीं हैं। ज्ञानी को यह 
प्रतीति होती है कि में जो शरीर के गुर्यों की स्तुति करता हूँ सो वे ' 
पत्माय से भगवान के गुण नहीं हैं। जिनेन्द्र भगवान के जो बीतरागता - 
पव्ज्ञता भननन्‍तचतुष्य ञ्रादि शनन्‍्तगुण हैं, वे जिनेन्द्रदेव के : झात्मा' 
में हैँ और शरीरादि से. मिन्न हैं। ऐसे. लक्ष्यमद्धित जैसे जिनवर के गुण .' 
हैं वैसे ही गुण मेरे आत्मा में. हैं, इसप्रकार जो. जिनेन्द्रदेव के ' 
गुणों की स्थापना झपने आत्मा में करके स्तुति करता है से वही सच्ची 
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- ज्ञानी सप्कता है कि मेरा भात्मा पूर्ण भ्रानन्‍दप्तागर भरूपी है, 
इसलिये झरूपी की त्पिति ही भरूपी होती है। जिनेन्द्रदेव का भाव्मा 
ओर मेरा झात्मा मिन्न हैं, इसलिये पर-दृष्टि छोड़कर भन्तरंग, स््रमात्र में. 
स्थित होना ही सच्ची परमाथे स्थिति दे। श्रयने स्वनूप में पुण्यादि का 
विकल्प छोड़कर स्थिर हो तो भगवान को आरोपित. करने को भावश्यकता 
न रहे, और यही निश्चय स्तुति है। किन्तु ख्य॑ स्थिर नहीं दोसकता, 
इसलिये स्व-सन्मुख दृष्टि स्थापित करके, ल-पर के भेदपू्वेक जिनेन्द्र- 
भगवान पर लक्ष्य रखकर स्तुति काने का जे! शुभविकल्प उठता है. 
सो वह व्यवहारस्तुति है। जितना स्वरूप में स्थिर होना है सो 
निश्चयस्तुति है. और जितना शुभविकत्प में युक्त हंना है सो व्यव्रदर- 
खुति है।.. द 

जैसे भगवान का भात्मा शरीरादिक भौर पुण्य-पाप के विकार से 
रहित ,है, उस्तीप्रकार शरीरादिक मेरे नहीं हैं, भौर पुण्य-पापरूप विकरार- 
भाव मेरा स्वभाव नहीं है; ऊँचे से ऊँचा जे! शुभविकल्प उठता दै 
सो वह भी मेरा खभाव नहीं है, ऐसी प्रतीति ज्ञानी को निरंतर रद्दती 
है | ऐसे मिन्‍न. झात्मा की प्रतोति पूर्वक्त खर्ूप में झ्र्वेभा स्थिर नकदी: 
होप्कता, इसलिये भशुभ से बचने के लिये -शुभविकल्प ( भगवान की 
स्तुति का ) भाता दे, सो व्यवहार है, भोर जितने पंश में प्रतीति 
ज्ञान ओर स्थिरता होती है उतनी निश्चयस्तुति है | 


- स्तुति का जो शुभविकत्प है सो भसदूभूत व्यवद्दारनय है। क्योंकि 
पह अपना स्वभाव नहीं है इसलिये भसदूभूत है; किन्तु भपनी अवस्था 
में विकार भवश्य होता है इसलिये बह व्यवहार है, झभोर उसका ज्ञान 
करना. सो नय है; भोर ज्ञान-दशन-चारित्र की घृद्धि का जो पुरुषार्थ है 
सो सदूभूत व्यवहारनय है। क्ष्योंकि यह अपना स्वभाव है इसलिये 
घदूभूत है । साध्य-प्ताथक का भेद होता है इसलिये व्यवद्दार है, 
अम्रेद में भेद, पड़ता है इसलिये व्यवह्वार,है; उप्रंका ज्ञान करना सी. 
नय है । धपूरों भौर विकारी पर्याय से रह्दित भखण्ड पूर्ण ज्ञायकखमभाई 
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की जो ज्ञान हैं सो “निश्चयनेय है । इंप्त “नय के प्रकार आत्मा काः 
परिचय होने के पश्चात्‌ धर्मात्मा के ही द्वोते हैं-दूसरे-के नहीं । - 

* प्रश्न:--ध्यवह्ारनय को अस्त्यार्थ कहा: है, और शरीर .जड़ है, 
ऐसी स्थिति में व्यवहारनय के. आश्रय से जड़ की स्तुति करने का क्या 
फल है £ 

उत्तरः--व्यवहारनय सर्वया अभसत्याथे नहीं है । स्वभाव की ग्रयाथे- 
श्रद्धा हुईं कि पूणस्रभाव की प्रतीति होनाती है; और -ग्रतीति के होते 
ही उस्तीसमय पूर्ण वीतरागता, ग्रगट होजाये ऐसा नहीं होता, इमलिये 
बीच में पुण्य-पाप के परिणाम आये विना नहीं रहते, भर्यात भशुभ 
से, बचने के. लिये शुभभाव:के झवलम्बन में भगवान की' प्रतिमा इत्यादि 
का निमित्त आता है, सो व्यवहार है, जोकि कपरचित सत्याथे है । 
व्यवहार व्यवहार से सच है, किन्तु परमाथ से असत्याथ है। शुभभाव 
भगेवान के निकट नहीं पहुँचाता किन्तु यदि शुभभाव का नाश करके. 
शुद्धभाव प्रगठ करे तो, वह भाव भगवान ( आत्मा ) तंक॑ पहुँचा देतां 
है; इसलिये वह व्येवहार असत्याथ है। किन्तु जबतक साधक है, अपूर्यो 
है तत्रतक शुभपरिणाम आये विनां नहीं रहते, इसलिये व्यत्नहार कर्येचित्‌ 
संत्य है । देव-गुरु शास्र की ओर उन्मुख करनेबाला शुभभाष द्वोता है 
यह जानना सो ध्यवहारनय है। जब खये सममे तंव शुभमांव ओर देव- 
गुरु-शात्र निमित्त 'केहलाते हैं निमित्त का निर्मित के रूप में ज्ञांन में 
स्वीकार करना सो व्यवहारनंय है। निर्मिंत्त के ब्रिना नहीं होता, किन्‍्तु 
निर्मित्त से भी नहीं होता; जो'निमित्त' को सहायक मानता है सो मिथ्या- 
इृष्टि 'है । निमित्त आये बिना नहीं रहता किन्तु निमित्त से वुछधे होता 
नहीं है । जिप्ते “निश्चय की प्रतीति है, उसका व्यवहार यथाये है, और 
नहीं है, वह व्यवहार को ही निरचंयरूप मान वैठा है; ठत्तके मे 
निश्चयनय है ओर न व्यवहारनय ही॥.जो व्यवहार को आदरणीय मांनता 
है, सो मिथ्याद्ष्टि है । यह तो ज्ञानीःके विवेक की :बात- है ।--अतीति- 
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रहित शरीर के लक्षणों से भगधान की स्तुति करे तो पुण्यवन्ध कर्ता 
है, उसकी तो यह बात ही नहीं है । ह 


." संघार की ग्रशाप्ता करे के और द्ली-पुत्रादि की प्रशंसा करने के 
भाव निरे पापमभाव हैं, मात्र पशुभभाव हैं । भगवान के' गुणों की 
प्रशंत्ता भौर स्तुति करने के भाव झुभमाव हैं । भ्शुभभावों: को दूर 
करके शुभभावों के करने का निषेध नहीं है, किन्तु यदि यह माने कि 
: उससे धर्म होगा तो वह मिथ्यादृष्टि है | जितनी पुणयभाव की बृत्ति- 
उत्पन्न होती है वह मैं नहीं हैँ, वह मुझे किचितूमरान्न भी सहायक, - 
नहीं है ।. निस्ते यह प्रतीति है. कि-मेरा भात्मलाभ पुण्य-्पाप के विकल्प 
से रहित है, उसे भगवान की घोर उन्मुख होने का शुभभाव द्वोता है; 
इसे समकना सो सच्चा व्यवहारतय है । 


: द्विष्य ने अश्न किया था कि जड़ की स्तुति करने का क्‍या. फल 
है! उसका उत्तर यह है कि-साज्षात्त्‌ जिनेन्द्रदेव या उनकी प्रतिमा शांत 
मुद्रा को देखकर भपने को भी शांतभाव होता है, ऐसा निमित्त जान-- 
कर शरीर का भाश्रय लेकर भी स्तुति की जाती है । बीतराग की 
शांतमुद्रा को देखकर अन्तरंग में चीतरागमाव का निश्चय होता है. 
यह भी उपकार (निमित) है। छद्मस्थ को भरूपी भात्मा प्रत्यक्ष दिखाई 
नहीं देता, किन्तु उसकी प्रतीति होप्तकती है, इसलिये भगवान की प्रतिमा 
की. भ्क्रिय मुद्रा को देखकर अपने भात्मा के पभक्रिय स्वभाव का निश्चय 
द्वोता है। धपने झक्रिय स्माव का तथा बीतराग स्वमाव का निश्चय 
हुआ ओर खर्में स्थिर हुआ सो यह धपने ही वीर्य से होता है, उसमें 
निमित्त ने कुछ नहीं किया किन्तु उम्नत्तयथ भगवान की मुद्रा की निमित्त- 


रूप उपस्थिति होने से भगवान सम्पकृदशन होने में कारण (निमित्त) कहे - 
जाते हैं, यह भी एक उपकार ( निमित्त ) है| : 


. जानी को सभाव की शांति प्रशठ होती है, उसे .भगवान ,की शांति, 
उनकी अक्रियता: ओर बीतरागी मुद्रा देखकर अपने में शांत भाव होता है 
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और ऐसी ग्रतीति. होती है. कि में तो प्रक्रिय ज्ञानानन्द हैं, मन-वाणी 
की. क्रियारूप नहीं हूँ; तथा त्ह्ढां भगवान की भोर' उन्मुख होता, हुमा 
शुभलह्ष्य है, क्रिन्‍्तुं मगधान की निमित्तरूप उपस्थिति में उनकी बीतरागता 
को देशकर- भपनी बीतरागताः का स्मरण स्वतः होभाता है, झौर, तब 
अपने द्वारा भपना लक्ष, करके भन्तरंग वीतरागमाव में स्थिर होजाता है, 
पर्थान शुभभाव छूृठ जाता- है । इस अपेक्षा से भगवान को भर उनकी 
प्रतिमा का शॉतभाव प्रगठ हाने में निमित्त कहा जाता है। यदि 
इसमें कहो कोई शब्द उल्ठा-छुल्ठा दोजाये तो सारा न्याय ही बदल 
सकता है | तोनकाल झौर: तीनलोक: में यह सत्य नहीं बदल सकता । 

घर्मामा जब परल्क्ष को,छोड़फर मोर विकल्प को तोड़कर धन्तरंग में 
ट्यिर द्ोते हैँ तब मगवान की शोर काविकल्य नहीं रहता । स्त्रोन्मुखता 
से पोन्मुखता को छोड़कर भपने पुरुषाथ से शांति गअगठ हो तो जो 
भगवान की प्रोर-का वाप्नलक्ष किया थ्रा ठप्त वाह्लक्ञ को भर भगवांन 
को उपचार, से निमितत कहां -जाता"है, “किन्तु निप्ते भगवान की मुद्रा 
देखकर भक्रिय स्थभात्र का निश्चय नहीं हुआ और - शांतभाव प्रगट नहीं 
हुआ उसे मगप्रान का ,निम्मित्त कत्ता ह यदि स्वये पमेके तो भगवान 
निममित्त कहलाते - हैं | २८ । 

अब हम गाया में कद्वत हैं कि शारीरिक गुणों का स्तवन करने से 
प्रमाधतः -केबली भगवान 'फे गुगों को स्तवन नहीं होताः-- 


त॑ गिच्छये ण॒ जुज्जदि ण॒ सरीरंगुणा हि:होंति केवलिणो। 


केवलिगुणों थुणदि जो सो तत्च केवलि श्ुणदि ॥२६॥ 


तन्निश्नये न थन्यते न शरीरगुगा हि. भव॑ति केचलिनः । 

फेबलिगगान स्तौति यः स॒ तत्व -फेवलिनं 'स्तोति ॥ २६ ॥ 

झव:--बह हतबन निश्चय 'से योग्य नहीं है क्योंकि शरीर के ज़ो 
गुण हैं वे केबली के नहीं हैं; 'जो केबली के गुणों की स्तुति करता 
हैं यह परमाथे से केवली की स्तुति 'करता दे । 
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जैसे चांदी के प्फेद गुण का सोने “में प्रभाव है, इधलिये निश्चय 
से सफेदी के नाम से सोने का नाम नहीं बनता, किन्तु सोने के पीत 
आदिक जो गुण हैं उन्हीं के नाम से पोने का नाम द्वोता है; इसीप्रकार शर्रार 
के गुण जो शुकलता-रक्तता इत्यादि हैं उनका तीथेकर-केवली पुरुष' में 
अभाव है, इसलिये निश्चय से शरीर के शुद्धता-रक्ततादि गुणों का 
स्तवन करने से तीर्थकर-केवली पुरुष का स्तवन नहीं होता; बिन्‍्तु तीय॑कर- 
केवली पुरुष के स्तवन करने से ही तीथंकर-केवली पुरुष का स्तवन 
होता है । ; 

जैसे चांदी का ग्रण सफेद है, इफ़लिये सोने में चादीपेन के मुण 
का अभाव है, इसीप्रकार भगवान के शरीर में जो एकट्टजार आठ 
लक्षण हैं वे भगवान के आत्मा में नहीं होसकते | वाणी वाणी में 
है, और शरीर के गुण शरीर में हैं। वह जड़ है इसलिये शरीर का ओर 
वाणी का कोई कतेव्य भगवान के आत्मा मे नहीं होसकता, इसलिये 
परमाथ से उच्त शरीरदि की स्तुति या भक्ति भगवान की नहीं है, किन्तु 
भगवान के युर्यो की स्तुति भगवान की स्तुति है। देव-गुरु-शासत्र को 
ओर होनेवाले जो भाव हैं उन्हें छोड़कर स्वभाव की यथार्थ श्रद्धा के 
साथ सख्ररूप में स्थिर होना सो यही प्तत्वी परमार्थस्तुति और भक्ति है, 
यही .सच्चे ब्रत हैं । वास्तव में तो स्वयं ही चिदानन्द है ओर पर से 
अलग है, जब ऐसी श्रद्धा करे तब्र उसके बाद स्तुति का जो शुभभाव 
झाता है उसके व्यवहार से बाह्य में केक्‍ली के गुण गाता है,-ऐसा 
कहा जाता है, किन्तु निश्चय से तो झपने गुणों की ही स्तुति करता है । 


शरीर का स्तवन करने से भगवान का स्तवन नहीं होता, परन्तु 
भगवान के भात्मा के.गुणों का स्तवन करने. पर भगवान का स्तव॒न 
होता है | यदि वास्तव में देखा जाये तो भगवान के गुणों का 
स्तबन करने पर निश्चय से अपने झात्मा का ही स्तवन होता है ओर 
यही तच्ची ,परमाथस्तुति है । इसप्रकार शरीर के स्तवन से भगवान 
का स्तवन नहीं होता किल्तु भगवानआत्मा के गुणों का जो स्तक्‍न 
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है मो वही परमार्थ से भगवान का स्तवन है भोर जो भाषाने के . 
गुझों का स्तत्रन है मो घपने प्ात्मा का स्तवन है, और यही सच्ची 
स्ुति है। भरदणइल्ममात्र की जो स्तुति है मो केवली भगत्रान की 
स्तुति है । जो स्वरूप में स्पिर होता है यह केबली के गुण गाता है, . 
अथात यद्द जये ही पभंशतः फेवली दह्ोता है, यही वास्तत्र में परमार्थ- 
स्तुति दे | भावत्ान की झोर का जो भाव है सो परोन्‍्मुखता का राग 
भात्र है, उप्ते छोड़कर स्वये ही भंशतः यीनराग होना सो यहा निश्चय- 
स्‍ुति है | स्वयं अयने में स्थिर हुप्ा वो स्वये ही परमाथे से पंशतः 
भगवान द्वोता है, यही परमार्यमक्ति है । जब भगवान के ग्रुणगान 
करता दे तब जो स्वमात्र की दृष्टि उपस्थित द्वोती है से| वह धर्म है 
झौर जो शुममात्र होता है सो उत्तना पुण्य है । 

भक्ति कही या स्तुति को, वाह्य दया कहो या ब्रत के परिणाम 
कद्ठी, यह भरत्र शुभभाव हैं, विकार हैं । जो विक्रार हैं सो निमल निर्वि- 
कार स्वमाव की हत्या करनेवाले हैं | जैसे भच्छा रक्त निरोगता का 
चन्द्र है, झौर उप्में जो मत्ाद पड़जाता है प्तो रोग है, #प्तिये जितना 
मत्ाद द्वोता है यह निकाल देना पड़ता है; इस्तोग्रकार भात्मा बीतराग 
सभाव है, उसमें जितना राग होता है उतना मवाद है-विकार है, 
उसे दूर कर देने पर ही भात्मा की पूर्ण निमलता भौर निरोगता होती 
हू, छिल्तु स्वभाव में त्थिर नहीं शोपाता इपलिये शुभ का ग्रवलम्बन 
लेना पड़ता है, वह झात्मा के स्रमाव की हत्या करनेवाला है 


धर्म क्या दे? बह कहां है ! यह बात लोगों ने घनादिकाल से 
क्रभी नहीं सुनी, इसलिये उन्हें यह कही से मालूम होसकता है. कि धम 
ऋ;मा हं।ता दे १ घमे के नामपर जगत में अनेक प्रकार की गड़बड़ 
ल रही दे । प्रायः लोग वाह्मक्रिया में धर्म मान रहे हैं, किन्तु वाह्य- 
क्रिया मे भातमा को तीनकाल भोर तीनलोक में घमे का भेश भी. प्राप्त 
नहीं द्वोता | पुण्यभाव तो मबाद है-विकार है, उपसे सेप्तार ही फलित 
होता है धर्म तो तभी द्वोता दै जब पर से रद्धित झपने स््राभाव को पहिंचाने । 
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जिप्ते भरत संसार: नहीं चाहिये दे उसे यह वात मलीमीति सममक 
लेनी चांहिये! जिसे -परिश्रमण अच्छा लगता 'दे उसे. भाव्मा नहीं रुचता, 
झौर जिसे झात्मा रुचता है उसे. कदापि परिश्रमण नह्वीं रुचता। यदि 
संप्तार कां नाश करना हो तो पहले यह जानना दंगा कि भ्रविनाशी 
स्वभाव क्या है| 


जही। पात्मप्रतीति. होती है वहाँ। /शुभभाव भी झलोकिंक होता है। 
जैसे-महाराजा अशिक- के आभात्प्रतीति थी, और उन्होंने उत्त भाक्मप्रतीति 
की भूमिका, में उच्च- शुभभाव द्वाने सेः तीथेकर. गोन्न को बनन्‍्ध किया था। 
झाक्मंप्रतीति के बिना. ऐसे. भलोकिक शुभभाव 'भी नहीं होते । 


लोग. कहते .हैं कि ऐसी बारीक बातें पमकना ते कठिन मालूम 
होता है, यदि हम पँँ।च-दस्त उपवास 'कर डॉलें तो क्‍या हमारी तमाम 
मंमटे, नहीं मिट सकतीं ?, इसप्रक़ार 'लोगों ने शुभ परिणामरूप उपबराश् 
को ही धर्म मान लिया है, भोर वे स्वैय॑-कोरे डंपाप्त में धर्म मांनते 
हैं तथा दूसरों से मनवाते-हैं । किन्तु ऐसे . निर्नल उपवात्त तो सतत 
छहट-ठह महीने. तक भ्नन्तबार किये हैं; किन्तु) भात्मलभांव की प्रतीति 
न होने से अशमात्र भी धमें नहीं हुआ धर्म तो भात्मा को पहिचानने 
से ही होता. -है ।२६। 

यहाँ हष्य, प्रश्न - करता है. कि प्रभो ! श्रात्मा तो शरीर का भपि- 
ष्ठाता. है-स्वामी - है, इसलिये 'शरीर'केः स्तवन से आत्मा कं. स्तवन॑ 
निश्चयत- क्यों युक्त :नहीं है शरीर के स्तवनं'से झात्मा का स्तेंबन 
होजाता है, इसका भाप -विरोध क्यों -करते- हैं:? भाप यह कैसे कहते 
हैं कि शरीर के. गुणों को भगवान के आात्मा के-गुणों परः भारोपित केरना !' 
उचित नहीं है”? शरीर का कर्ता भात्मा है, झात्मा शरीर' का इलन- 
चलन कर सर्कता है, इसलिये शरीर का अधिष्ठाता ;-भात्मा .है-यह 
बात में ही नहीं. किन्तु .सब्॒ -लोग मानते :हैं,- परन्तु भाप शरीर और : 


त्मा को पथ कैसे मानते हैं, आपने, ऐसी , नहें बात कहँ। से. हूँढ़ 
निकाली १ 
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इन प्रश्नों के उत्तंस्स्य दृष्टांतपप्ह्चित गाथा केहते हैं; 
णयरस्मि वणिणदे जहण वि रणणो [[ णाकदा होदि।' 


दहगुण थुब्बते ण॒ कवलिगुणां शुदा हॉति॥१३०॥ 


नगरें वर्णिते यथा नापि राक्षो बणना कृता भवति:+ 
देहगुग सलयमाने न केवलिगुणाः स्तुता भर्वति ॥३०॥ 


अर्थ:--जैसे नगर का बरशन करने पर भी राजा का वर्णन 
नहीं दाता, उम्रीप्रकार देह के गुणों का स्तवत्न करने से केवली के 
गुर्यों का स्तवन नहीं होता। 


जैपे कोई नगर. का वन करे कि नंगर ऐसा सुन्दर है, नगर में 
ऐसे वाग-बगाचे हैं और नगर के ऐसप्ते छुन्दर. बाजार हैं, किल्तु इसप्र-' 
कार नगर .के गुग गाने से राजा का गुण गान नहीं होता ।'ऐसे * 
घुन्दर :नगर का जो राजा राज्य करता हो बह यदि: भधर्मीः -हो, लेपटी' 
हूं, प्रजा.पर भनुचित कर डालकर अपना बड़प्पन बढ़ाता द्वो, तो उप्रेकी 
नगर .की प्रशंसा करने से राजा की प्रशंसा नहीं होती, ' और यदि राजा 
अच्छा हो तो भी नगरी की प्रशंसा से राजा की प्रशंत्ता (नहीं होती; ' 
क्योंकि नगर झोर राजा दोनों मिन्न हैं । 


राजा में भनेकप्रकार' के भझवगुग हों या भनेकप्रकार 'के गुण हों, 
किन्तु नगरी-की प्रशेत्ता में राजा के गुण-दोष नहीं भाते । कोई कहता 
है कि ऐसा भ्रधर्गी राना हमें नहीं चांदिये, भौर कोई दुछे कहता है। - 
इप्तप्रकार लोग दूसरे का दोप निक्रालते हैं किन्तु भपना दोप नहीं हँढ़ते। 
अपने पुण्य क्री कमी के कारण ऐसे निमित्त मिलते हैं, इसलिये अपना 
ही दोष समकना चाहिये । 

राजा के पश्रधर्मी दोनेपर भी वन्‍्दीजन विरदावली बखानते हैं कि. 
महाराजाघिराज, अन्नदाता झाप ईश्वर के अभ्रवतार हैं इत्यादि, किन्तु 
ऐसे लम्बे-लम्बे विशेषणो से राजा गुणान नहीं कहलाता | राजा 
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मीतिवान हो, उदार हो, शौलब्रान हो, परख्री का त्यागी हो, उप्ते परश्नी माना 
बहिन के समान हो, प्रजा का प्रतियालक हो, प्रजा के प्रति पिता क्रो 
की माति ज्लेह रखनेवाला हो, इत्यादि लोकिक गुण राजा में हों तो कट्ठा 
जाता है कि यह रामगज्य है | इमप्रकार राजा ऐसा गुगवान हो तो 
उसके ऐसे गुणगान करने पर राजा के गुण गाये जाते हैं, कित्तु 
नगरी की प्रशता से राजा की प्रशेत्ता नहीं होती । 


इसीप्रकार शरीर के स्तवन से केवल्ली भगवान का स्तव॒न नहीं होता, 
क्योंकि शरीर और भाव्मा भिन्न हैं | वस्तु, गुण और पर्यायभेद-तनोंप्रकार 
से शरीर भ्रौर झात्मा मिन्‍न हैँ, इक लये शरोर का प्रधिष्ठाता भझात्मा नहीं 
है, शरीर तो परमाशुओं की एक पर्याय है, परमाणु वस्तु है झोर रंग 
गेंध भादि उसके अनन्तगुण हैं ओर .लाल, पीला, सुगन्व, दुर्गन्‍्ध, उध् रंग 
ओर गनन्‍्ध गुण की पर्यायें हैं | वस्तु और गुण स्थायी हैं झोर पर्याय 
दाण-क्षण में बदलती रहती है । जैप्ते-रोटियाँ जब डिब्बे में री थीं 
तब परमाणु की भवस्था से वे रोटीरूप थीं झोर जब थे रोठियों पेट 
में चली गईं श्लो उनकी पर्याय बदलकर इस शरीररूप होगई | शरीर उन 
परमाणुओं की अवस्था है, इसलिये उनका काये स्वतेत्रतया भपने 
कारण से होता है,. भात्मा के कारण से नहीं होता + इश्तलिये प्ात्मा 
उप्त शरीर की अवस्था का कर्ता नहीं है । 


झात्मा भी वस्तु है, -उपके ज्ञान-दशन आदि शनन्‍्तगुण हैं, ओर 
जो क्षणक्षण में बदलनी रहती हैं प्रो उप्तकी पर्यायें हैं। आत्मा ज्ञान- 
दशन-चारित्र, सहन आह्यादरूप आनंद की शक्ति का पिंड है । स्व 
प्रवित्र अंतरंग में शुद्ध ज्ञानस्वभाव, है, यदि ठसकी रुचि करे तो वैमी 
पवित्र अवस्था हो, ओर यदि ऐसी रुचि करे कि में शरोर्राल्मा हूँ, में 
इन्द्रियवाला हूँ, तो, ऐसी श्रान्तिरूप मलिन अचतत्या होती है । जिसकी 
जंती रुचि होती है उस्नकी वैवी भतस्था द्वोती है | भात्मा या तो 
आ्रान्ति से मलिंन अवस्था को. अथवा अपने स्थभाष की रुचि करे तो 
निमेल अवस्था को प्राप्त हो, किल्तु आत्मा त्रिकाल में भी जड़ की 
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अचस्था का कर्ता नहीं देता । लोगों ने शञ्रान्तिवश भाव्मा को पर का 
कर्ता मान रखा है, किन्तु जड़ शरीरादि का कर्ता प्ञात्तमा त्रिकाल में 
भी नहीं है | शरीर और भझात्मा बस्तुदृष्टि से, गुणदष्टि से और पर्याय- 
दृष्टि से-सभी प्रकार भिन्न हैं, इसलिये शरीर के स्तवन से भात्मा का 
स्तवन नहीं दाता 4 , 

जात-पत ब्राह्मग/ वैश्य इत्यादि प्र शरीर की भवस्थाएँ हैं। में 
चणिक् हूँ, में ब्राक्मण हूँ, में अग्रवाल हूँ, में खडेलबाल हूँ. इत्यादि शरीर 
की अवस्थाओं को भाव्मरूप मानना सो अज्ञान है-मिथ्यात्व है, क्योंकि 
झात्मा न तो बणिक्र है, न ब्राह्मण है भौर न किसी जात-पौत 
चाला है, भात्मा तो इन समत्त जातियों से रद्दित, स्वाभाविक ज्ञान 
स्वाभाविक भानन्द ओर स्वाभाविक वीर्य की मूर्ति है। यदि उसे 
उम्र स्रमातर से देखे तो व्ची उश्चक्ली निमलता प्रगट द्वो । 


समृत्त भात्मा द्रव्य भोर गुणों में प्रमान हैं, किन्तु भात्मप्रतीति 
करे तो मुक्ति भौर उसे भूले तो संप्तार है। यदि ब्रिकार की दृष्टि को 
छोड़ दे तो आत्मा निर्मल द्वी है, किन्तु परपदाय पर दृष्टि रखने से 
विकार होता है। इप्टि के बदलने से ही पंसार होता है शोर दृष्टि 
के बदलने से द्वी मोक्ष मिलता है । 

जगत को ऐसा मिथ्याविश्वास जम गया है कि-भात्मा की जैसी 
भ्राज्ञा या जैसी इच्छा होती है तदूनुतार पभाज्मा में क्रिया होती है। 
लोग यह मानते हैं कि हाथ पैरों का हििलना, आखों का फिना भोर 
ब्रोलचाल इत्यादि सब हम ही कर सकते हैं; किन्तु हे भाई ! मात्र 
शरीर के रजकर्णों की झव॒स्था तो शरीर के कारण से होती .है। स्वांध् 
का चढ़ना, कफ निकलना, परत ना निकलना इत्यादि शरीर के दी परिवर्तन 
से होता है। वाल्यावस्था, युवावस्था ओर बृद्धावस्था भी शरीर के भपने 
कारगा से होती दै। वाल्यावस्था धर्थात्‌ शरीर की कोमल अवस्था, युवा- 
धश्या चर्थात्‌ रक्त मैसादि की सुदढ़े भवस्या, चुद्धावस्था भ्र्थतें रक्त-मैस 
की शिधिल भवस्था । यहाँ विचार यह करना है कि युवावर्था को छोड़- 
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वर बुद्धावस्था को, कौन चाहता: है? फिर भी इच्छा. के व्रिना दुद्घावस्था 
तो आती द्वी है। दँ।तों. का. गिरना, आँखों से दिखाई न देना, कानों 
से सुनाई न देना इत्यादि शारीरिक पस्वितेन .शरीर , के कार्य: द्वात 
ही रहतें हैं। इसमें भात्मा की इच्छानुत्तार कुछ भी, नहीं होता। युवा- 
कत्था हो, अच्छा शारीरिक वैभव हो और प्रबेप्रकार से सांप्तारिक: झुस्ों 
से सम्पन्न हो, ऐसी स्थिति में मरने के किचित्तमानत्न भी भाव, हों 
तथांपि भ्रांयु के पूर्ण होने पर मरता तो. है. ही ! इच्छित हो ही 
नहीं पकता | इस्रसे स्पष्ट पिद्ध हे कि-झात्मा शारीरिक प्रव॒स्थाओं का 
हिंचितम्रांत्र भी शधिष्ठाता नहीं दे । । 


तापेये : यह हैः.कि शरीर के स्तेवनः से मगवान के भ्रात्मा का स्तंवन 
परमाथेतः नहीं " होतकता। भगवान 'के शरीर का स्तवन करने से 
निविकल्प भात्मा की स्तुति नहीं “होती, -तथा भगवान के 'भात्मा की 
सुति जीं,होती। 


यहूँ। 'दिष्प' पूछता. है कि भगवांन 'का छझरीर ऐसा' है, भगवॉन का 
रंग ऐम्ता है, इत्यादि प्रक्रार' से स्तुति तो होती- है, किन्तु 'भाष कंहते हैं 
कि आत्मा ऐसा;है भोर पझञात्मा वैंसा: है, तब्र फिर दोनों का 'मेल क्या 
है / इसझा समाधान करते हुए झाचाये कहते हैं कि जो भगंवांन के 
घात्मा -को जानता है वह ,तपने भात्मा को जानता 'है। भगंवांन जेंस 
निविकारी शांत, और वीतरागी हैं वैसा ही मैं हैं, ऐसा निर्णय करे तो 
फिर भगवान क़ी प्रतिमा को देखकर जो शुभभात्र होते हैं उंसे व्यवहार 
से.स्तुति कुते-हैं 


भगवान का भात्मा शुभाशुभभाव से रहित है, उसीप्रकार .मेरा 
श्ात्मा भी शुभोशुभभाव से रहित है, ऐपा निश्चय न करे ओर मात्र 
भगवान के शरीर पर ही लक्ष करके स्तुति केरे तो वह व्यवहार से भी 
स्तुति नहीं हैं, मात्र शुभभाव है। जहूँ। निश्चय होता है वहां व्यवहार 
होता है ओर जहाँ। निश्चय नहीं है वेहँ। व्यवहार भी नहीं है। 
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कई लोग यहदे मांनते हैं कि मंगंवान हमें मुंक्तिं दें देंगें। किन्तु 
बीतसगभगवान का प्त्व अलग है ओर प्रत्येक प्रा की संल भी 
अलंग है । एक तत्व वृसरे तत्व॑ को कुछ नहीं देसकता, एफें तेल से 
दूपरें तत्व को कोई लाभ नहीं होता । यंदिं कोई एक: भात्मि। कितों 
दूधरे का कुछ करप्तकता हो तो एक भात्मा शाांकर मुक्ति देगां भौरे 
दूसरा भात्मा झाकर उसे नरक में ढकेल् देगा; तब फिर इसमें खत्ंत्रता 
पुी। रद्दी ? सये प्रपने द्वारा देव-गुरु-शास का स्वरूप भ्रौर प्रपने 
धात्मा का स्रूप प्रपने ज्ञान के द्वारा निश्चित्‌ करता है तन्न देवः 
गुरुःशात्र के द्वारा उपकार हुआ कहलाता है। कोई वस्तु किसी के 
बश में नहीं है, कोई किप्ती का उपकार नहीं करता, जत्र स्य॑ सैयारें 
होता है .तव देब-गुरु-शासत्र “में निमित्त का भारोप- कहलाता- है । 
ब्याहार से कह्याजाता है कि भगवान की प्रतिभा देखकर शांतभाव होगया 
है, किन्तु जंब यह प्रतीति होती है किंन तो में पुण्य हूँ न॑ पांप, तब 

7२ से कहा जांता हैं कि यह प्रतिमा मेरे लिये ठपंकांररूप है, यह 
गुरु मुझे उपकाररूंप हैं ओर यह शासन मु्े उंपकाररूप हैं। देव-गुंडु- 
शाज्न के निर्मित्त के त्रिनों यह नहीं होंता किन्तु निर्मित से भी नहीं हीता । 
कोई द्रत्य किसी द्रव्य के भेंघीन नहीं है। मंपने गुण की पर्याय अपने ही 
द्वारा द्ोती हैं, किन्‍्तुं मुर्के निमित्त से ज्ञान हुआ हैं इंसंग्रकारं देव-गुरु 
पर आरोप करके विनय से नेम्रतापूवक केंहलां हैं कि प्रमों ! प्ापंने 
मैकारर ठंपकारं क्रियो हैं । जेंब स्वयं सच्ची पंमेक करतां है तथ सैंच्चे 
देव-गुरु-शासत्र को निमित्त के रूप में स्थापित 'कंरेके कहता, दें कि हैं 
प्रभु | झापने मुके ताद दिया; आपने मुझे! निहाल कर दिया: 

मैं शांत हूँ, निर्मल हूँ, ऐसी प्रेतीति भाव्मों में रहें और भेगवीने 
के गुणों के लक्ष्यपूर्वकआ भगवान के शरीर की रंतुति का 'शुभभाव हो 
तो उसे व्यवहार से स्तुति: कहते हैं । 

मिकरारी शुभभाव्रों से झात्मा के अविकारी गुणों कोः निश्चय भोर 
लाभः हों। ऐसा- करित्ती भी. क्षेत्र, काल या: भाष- में नहीं' होतकताः । 
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. . सांसारिक ब्यवहार में भी, पर का. दुँछ भी: नहीं किया जासकता, 
मात्र शुभाशुभभाव: कर, सकता है; फिर भी जगत का बहुभाग भम्तत् 
को स्वीकार कर रहा दै। किन्तु ज्ञान में सत्य का स्वीकार होना चाहिये 
धर्थात्‌ वस्तु का स्वभाव जैमा है उसका वैसा ही स्वीकार होना चार्िये; 
तमी मुक्ति होती है । ' 


जीबों ने अनादिकाल से यह नहीं जानपाया कि तत्व क्या है, 
पुण्य-पाप क्‍या है, धर्म क्या है वस्तुस्वभाव कया है। भर न इसकी कमी 
जिज्ञात्ता ही की है; किन्तु दूसरे का ऐपा करदूँ, वेप्ता करूँ, इसप्रकार 
पर में विंपरीतश्रद्धा जमी हुईं है, ज्ञान में त्रिउ्घीतता को पकढ़ रखा 
है-ओर उल्ठा सीधा समझ रखा है । किन्तु यदि स्वभाव में कुलाट 
मारे तो विपरी तश्रद्धा नाश होकर मच्चीश्रद्धा प्रगठ होजाये। 


आचायदेव ने शिष्प वो दृष्टांत देकर प्रमकाया है क्रि-नगरी का 
वंशत करने से उस नगरी के राजा का वर्णन नहीं होता इसीप्रकार 
शरीर की स्तुति मे आत्मा की ययाये स्तुति या .बणन नहीं होता, किन्तु 
यदि शरीर की स्तुति के पीछे अंतरंग में भात्मा के गुणों की शुद्ध 
प्रतीति हो, ओर भगवान के गुर्णों का भान हो तो. बह. व्यवहार से 
भगवान की स्तुति है। किन्तु जबतक शरीर पर दृष्टि है तबतक झ्ात्मा 
की स्तुतिपरसाथे से नहीं होती, भोर भगवान के घात्मा की स्तुति भी 
परमाये से नहीं होती, तथा शरीर के वशन से मगवान के ग़ुर्णो 
का वर्णन नहीं होता | 


नगरी के वर्शन से राजा का वर्शन नहीं होता, सो नगर का बेन 
करते हुऐ कलश में प्ममाते हैं कि;-- 
. प्राकारकव॒लितांवरमुपवनराजीनिगीणेभूमितलम्‌ । 
पिवतीव हि नगरमसिद परिखावलयेन पातालम्‌ ॥ २४॥ 
के भ्रथे:--यह नगर ऐसा है कि जिप्तने भझपने कोट के द्वारा आकाश 
को अस्त कर रखा है, और बगीचों की पंक्तियों से भूमितल को:निगल 
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गंया है, तथा कोट के चारों भौर जो खाइयेँ हैं उनके घेरेः से मानों 
पाताल को ह्वी पी रहा है। चर्थात्‌ नगर का गढ़ बहुत ऊँचा है, 
चारों भोर त्रगीचों से पृथ्वी ढैंकी हुई है, भौर उसकी खाई बहुत 
गहरी दै। 


यह नगर. ऐसा है कि जिसका कोट मानों भाकाशतक' पहुँच-गया 
है, भोौर यह नगर बाग-बगीचों की पैक्तियों से भूमितल को निगल गया 
है, भर्थात्‌ वगीचों के कारण भूमितल दिखाई नहीं देता, और चारों 
ओर खाई इतनी गहरी है कि मानों बह पाताल तक पहुँच गई हो। 
यहाँ प्राचायेदेव ने ऊच्चे, मच्य और अव: इसमग्रकार तीनों ओर से नगरी 
को उपमा दी है। 


ऊन्ते-चारों ओर से गढ़ मानों भाकाशतक पहुँच गया हो। 
मध्य-मम्पूणं भूमि मार्नों बगीचों से ढैँक गई हो । 


पथः- चारों भोर की खाई इतनी. गद्दरी है कि मानों वह पाताल 
तक चली गई हो। 


इसप्रकार नगरी का भलीमाति वरशन किया, किन्तु इससे कहीं राजा 

का वर्णन नहीं द्दोसकता, नगर के निर्मित संयोग के कारण से राजा 

उमप्रका भधिष्ठाता व्यवहार से कहलाता है;. तथापि राजा को ऐशा 

पमिमान होता है कि में इस नगरी का मालिक हूँ इसलिये यह कहा 

जाता है कि राजा उप्तका अधिष्ठांता है; किन्तु राजा के शरीर में या 

उसके आत्मा में, नगर का कोट बाग या खाई भ्रादि दुछ भी 
हीं पाया जाता | नगंर ओर राजा दोनों मिन्न-मिन्न हो हैं। 


शरीररूपी .नगरी के स्तबन से भी गात्मा का स्तवन नहीं.द्वोता। 
यह, भगवान के शरीर का वर्णन करके इस कलश द्वारा समकाते हैं।- 


नित्यमाविकरसुस्थितसवा गमपुवंसहजलावययम्‌ । - 
अच्योभसिव समुद्र जिनेद्ररूप.. पर जयति- ॥:२६ ॥ 


इरपु ॥: समग्रसारः प्रदचत्न : इससे, भात्रि 


भर्थ:-ज़िसके: सर्वे: अंग मद्रा ध्रविश्वार और छुस्थित: हैं, जिसमें: अपू्व 
ओर स्यआविक: लाजाय है, और-जो, सप्तुद्र की सावि द्योभ॑रदित है; 
रेम्ा ज़िनेत्त का। परसुकृतप जगयेबत्त: हो।! 


जिनेन्द्र भगवान का उत्कृष्ट रूप सदा जयवंत हो। देवों और इन्द्रों 
के: शरीर- से: भी: तीथकरदेव्; के: शरीर. में; रूप और दत्कृष्ट, सुन्दर कांति 
सदा, बत्ती; रहती है |. समान्म्रंजनों का युवावस्था: में. जो रूप होता 
है; वह बृद्धावस्था; में: बदल जाता है,. किन्तु: जिनेन्द्रदेव के शरीरः को 
सुन्दरता - भुत्ततक: ज्यों की .व्यों ज़यबंत रहती हैं ।: जित्तेन्द्रदेव के सर्वे 
ृत्नमृुव: सदा: भ्रविक्नार रहते हैं; भगवान के, पम्तत्त;अंग सुत्यित- द्वोते हैं; 
उनके अंगों में कहीं भी कोई दूघण नहीं होता, और निप्त स्थानपरः 
जैसा ज़ो. सुन्दर अवृयत्र चाहिये.सो. वैस्ता ही होता, है; भगवान के 
जन्म से द्वी भपूर्त लावण्य होता है, जिसे देखकर इन्द्र भी वित्मित 
होजाते हैं, उनका वह- अपूर्वी लावण्य स्वाभाविक होता हैं, भगवान का 
लावग़यू ऐस्रा; भरपूर “होता है: जिसे: देखकर इन्द्र भींस्तम्मित रह्द। जाता 
है। जिनेन्द्रदेव वाल्यावेसथा से ही ऐसी मधुरवाणी: बोलते- हैं कि 
वह सबको अत्यंत प्रिय माल्मम - होती है, भगवान का शरीर, बिना 
भोभूषणों के हीं संशोमितें रहता है, शरीर को, छुन्दर दिखने. के लिये 
कीई. कृत्रिम श्रृगार-बनाव नहीं करना पड़तां। उनका शरीर बाल्यावस्था 
सें ही प्मुद्र, की भाँति सहज गंग्भीर होता हैं:-भक्तोम होता है | यदि 
कीई नई बातं, दिखाई दें तो, उनके. शरीर में, कौबृहल-विस्मय भौर 
आश्चेय के, चिन्ह नहीं" दिखाई देंतें; उनका शंरीर छोंठा होनेपर भी 
गम्भीर द्वोतां है, मानों क्रि पें सम्पूंण, झनुभव प्राप्त करके छतंकृत्य 
ही होगये हों । 05 0, कर 

इंस्रप्रंकार शंरीरं के पुरेंय के बने का अर्थ यहं नहीं समेके लेना 
चाहिये: कि: पुण्य भादरंणीय हैं, किन्तु येंहाँ तो मात्र- यहीं कंहां जारहा 
है कि, उत्कृष्ट शुभभावों। से: ऐसए पुख्मन्नन्त होता हैः। : इस .शरीर का 
रूप भात्मा का रूप:नह्रीं।क्रिन्तु -पुत्नलःकी “पर्याय: है । 
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त्रिलोकीनाप्र- -तोयकरदेश- (पूर्वमन्न में जय परविमदशा! में भागे बह 
रहे हों तंव भेलोकिक' शुभभाव होनेपर ऐसेः झलौकिको पुंणंय का बंन्धे 
दाता है 

यह तो शरोर' की अशामा हुई,. किन्तु इसमें भगवानःके प्रातती की 
कोई प्रशेप्ता नहीं भाईं | शरीर भोर आत्मा बिल्कुल मित्र हैं इसलिंये' 
शरीर के गुणों का भात्मा के गुणों. में अभाव है, किंन्तु' यदि कोई 
शरीर के गुर्णों के स्तवन में ही लगजाये और यह. माने कि भंगवानें 
का प्रात्मा ही ऐमा है, तो वह दीक नहीं है] वे गगगान के आत्मो' 
के गुग नहीं: हैं, इसलिये शरीर के संतत्रत से भात्या का स्तवनः नहीं 
होता । तीवे)२- भगवान को शरीर का प्रधिष्ठता कह्मंजाता है, किन्तु 
शरीर के गुण आत्मा के ग़ुग नहीं ह#ं,.इसलिये शरीरः के र्तवन से झात्मां 
का स्तव॒न नहीं होता ।. 


झज्ञानी मानता है कि भगवान. मुझे स्लंप्तार से. पार. उतांर देंगे, 
इप़का अंग येह हुआ कि वेह' अपने को विल्कुल' निर्माल्य मानता हैं, 
दीन-ईीन मानता हैः । शीरः इंध्रप्रकार- पराघीन होकेरः मारषान की 
प्रतिमा बा प्राज्षात्‌ भगवान के समझ खड़ो होकेरः दीनंतापूर्वक 
भगवान से कह्ठता है कि मुमे मुक्त करदो ! 

“दीन भयो. प्रमुपद. जय ' मुक्ति वहाँ से होय:३? फ़िर भी दीन-दीन 
झौर निर्माल्य होकर कहता दै कि हे प्रभु ! मुझे मुक्ति-दीजिये; किन्तु 
भगवान के. पाम्त ठेरी मुक्ति कहाँ है, तेरी मुक्ति तो तुममें ही है । 
भगवान तुमसे कहते हैं. कि-प्रत्येक्ष भात्मा खतंत्र है, मैं भी सतंत्र- हूँ 
ओर तू भी -सतत्र -है, ,तेरी ,मुक्ति तुक ही में-दे.। 

झात्मां अपने पद की श्रोरं उन्मुख़ न हो और मात्र परं-पमुपद कों 
भर्गता' रेगतों' कौन 'पुक्ति' दें' देंगा  राग-द्वेष' से मुक्ते तेरी जो! निर्मल 
संमांव हैं उप्तकी पद्िवान किये बिना भगंवान' वह' नहीं दें देंगे,' इसं- 
लिंगे -यहः निस्वय जान कि वेरी मुक्ति तुंक ही में है। जेबें परिचय: 
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एक तैरने का उपाय भणफ्ने में हात वर लिया तब सगवान पर आरो- 
पित करके- त्रिनयपूर्तवक यह कहा जाता हे कि भगवान ने मुर्क तारा 
है; यह शुभभाव व्यव्रद्मार-स्तुति दे | 


रे 


जो शरीरादि है सो में हूँ, पुय्य-पापभाव मी में हैं- ऐसे मिख्यामात्र 
इकर, में एक चैतन्यस्वभाव चननन्‍्तसुण की मूर्ति हूँ-ऐसी प्रतीतिपूर्तक 
को भगवान की और का शुभभाव द्वोता दै सो व्यवद्वार-स्तुति दे, भर 
ऐसी प्रतीतिपूर्वक शुभभावों का भी परियाग करके खख्प में स्थिर है 
सो परमाथेसतुति है |३०। 
प्व झागामी गाया में परमार्य-स्तुति की स्पष्ठता करते हुए तीथे- 
कर-केवली की निश्चम-छ्ुति बतलाते हूँ । इश्तमें पहले ज्ेब-ज्ञायक्र के 
रकरदोपष का परिहार छरके कहते हैं किः--- 


जो इंदिये जिणतता णाणसहावाधिआं मुणदि आदे। 
ते खल्लु जिदिदियं ते भरणंति जे णिच्छिदा साह ॥३४१॥ 


य इंद्रियारिय जित्वा ज्ञानस्वमाववधिक्न जानात्यात्मानम्‌ । 
ते खल्लु जितेद्रिय ते भणंति ये निश्चिता- साथवः ॥३१॥ 


अथः-जा इन्द्रया का जीतकर ज्ञानसभाव के द्वारा भनन्‍्य द्ृव्य 


अधिक झात्मा -छो जानता हद उसे, जो निश्चयनय् में स्थित झा 
दे यथाव जिनेन्द्रिय कहते हैं। 


 6ञ 
पर ध्क 


यहाँ। विधि नियेव द्वारा धर्म का व्वरूपचताया है। भप्ना भात्मा 
ज्ञानस्वेभाव के द्वारा अन्य ढत्यों से अधिक ई-पृथकू है। भन्य द्रत्यों से 
पृथक ऋटने पर स्वद्ध्य से परिपूर्ण होजाता दे। अन्य द्रव्य से भाव्मा 
भिनत्र है, इसमें यह भी झागया कि चन्य छब्य के निमित से द्वोनेवाले 
रागभाव से भी धात्मा भिन्न ही दै। भन्य- द्रव्य से प्रथकू मात्र रद्वब्य 
में विकार नहीं होषकता; -यदि एक द्ृब्य में अन्य दृत्य का प्रम्बन्ध 
'ल्क्ष में लिया जाये तो उम द्रव्य में- विकार. कहा -जासकता है, किन्तु 
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पन्य हत्यों का प्रम्बन्ध तोड़कर (प्रस्वन्ध का लक्ष छोड़कर ) मात्र दूब्यं 


का झलग ्क्ष में ले तो द्रव्यचष्टि हुई, और ब्व्यदष्टि में विकार नहीं. 
होता |] यही सच्ची स्तुति है || 0 5 


दीकाः--'गाणसद्दावाधिपं? भर्थात्‌ ज्ञानस्भाव के द्वारा अन्य द्रव्य 
से अलग-एंमा कहकर हव्यद्रष्टि कराई है। हव्यदृष्टि का करना ही 
लितेन्दियता है। जब द्रब्यद्ष्टि करके घपने ज्ञानलभाव को ल्क्ष में 
लिया तंत्र ' इन्द्रियों का अवलम्बन छूट गया, मन सम्बन्धी बृद्धिपूचक 
विवल्प छूट गये शोर पाद्वन्यों का लक्ष भी छूट गया; इसप्रकार द्रब्य- 
दृष्टि हं।निपर द्रम्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय झोर इन्द्रियों के विषयभूत परढन्यों 
से-मवसे प्रविक हुआ-अलग हुभा सो वही जितेन्द्रिवता है। द्रव्यदृष्टि 
के द्वारा ज्ञानसभाव का प्रनुभव करनेपर त्रिकार से किचितमात्र 
(दृष्टि की प्रपेज्ञा से) अलग हुमा सो वह्दी वीतराग की स्तुति है। 
वीतराग-केवलज्ञानी विकाररदित हैँ झौर उनकी निश्चय-स्तुति भी विकार- 
रदितता का दी भ्रेश ह 


प्रश्न:--यदि कोई जीव ज्ञानस्वरूप झात्मा को न पहिचाने शोर 
शुभभाव से भगवान की स्तुति किया करे, तो वह व्यवहार-स्तुति कह- 
लायेगी या नहीं ? 


उत्तर:---भगवान कौन हैं ओर स्वये कौन है, यह जाने बिना निश्चय 
भ्रीर व्यवहार में से कोई भी स्तुति नहीं होसकती । शुभभाव करके 
कपायों को मन्द करे तो उप्तसे पुण्यवन्ध होगा किन्तु भात्मा की पहि- 
चान के बिना, मात्र शुभराग को व्यवद्ारस्तुति नहीं कहा जाप्नकता | 
जगत के पापभाषों को छोड़कर भगवान की स्तुति, वंदना, पूजा इत्यादि 
शुभभाव करने का निषेध नहीं है किन्तु मात्र शुभ में घ्॒मे मानंकर 
उसीमें संतुष्ट न द्वोक' आत्मा का परिचय करने को कहा जारहा 
६, क्योंकि भात्मा को पहिचाने बिना अनन्तवार शुभभाव किये तथापि 
भव का .भन्‍त नहीं भाया। जो पहले भननन्‍्तवार कर चुका है उप्त शुभ 
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की धर्म में. मुज़्यता नहीं है, किन्तु जिसे भनन्तकाल में केमी नहीं 
या ऐसा अपूर्त, झात्मज्ञान करके भव का भनन्‍्त करने की मुख्यता है॥ 


। निशचचयस्तुति और व्यवहारत्तुति: की चर्चा होरंही है। जीव 
राग से अलग होकर अपने ज्ञानलमभात्र के लक्ष में स्थिर हुझा सी 
निशचयस्तुति है, ओर ज्ञानस्वभाव की प्रतीति होने पर भी भत्पिरता 
के कारण स्तुति के राग की बृति उत्पन्न होती है; किन्तुं, ज्ञानी के 
उस घति का निषेघ होता है, इपलिये वह व्यवहारत्तुति कहलाती है। 
पल्तु अज्ञानी उस्त बृति को ही भपना स्वरूप मान-वैठा: है भोर बृत्ति 
से प्रथकू खरूप को नहीं मानता इसलिये उसकी थुभद्ति व्यंत्रह्मस्तुति 
भी नहीं कही जाप्रकती | विकल्प को तोड़कर ज्ञानलभाव को राग से 

घंलग अनुभंव करता दे सो वह निश्चयस्तुंति है, क्योंकि इम्रमें राग 
नहीं है। ओर जीव को झात्मा के ज्ञानस्वभ्ञाव का परिचय होने के 
बाद राग की शुभवृत्ति उदूभूत होती है, उसे ज्ञानस्वभात्र में स््रीकार 
नहीं करता, किन्तु वहाँ राग का निषेघ करता है, इसलिये ठप्नकी 
व्यवहारस्तुति कही जाती है। यहाँपर यह ध्यान रखना चाहिये कि 
मात्र राग को व्यवहांर नहीं कहा है किन्तु रागरहित स्रभाव की श्रद्धा 
के बल से राग का निषेघ पाया जाता है तब्र राग को व्यवहार 
कहते हैं। आज्ञानी को रागरह्ित स्वरूप की खबर नहीं है इसलिये 
वास्तत्र में उपके व्यवहार .,भी नहीं होता । निश्चय की प्रतीति के बिना, 
पर की. स्क्ति, राग की ओर मिव्यालरूप अज्ञान की: ही. भक्ति है, 
भर्थाव्‌ संपार की ही भक्ति है, उसमें भगवान की भक्ति नहीं है। 


स्तुह्नि. कौन. करता है १ स्तुति पुण्य-पाप- की. भावना- से रहित 
शुद्धभाव है-। झात्मा की पहिचानपूत्रंक ओर. रागरहित जितनी स्वरूप 
में एकाग्रता की जाती है उतनी ही सच्ची स्तुति है, जो. स़्ग का 
भाव -है सो वह स्तुति नहीं. है| सच्ची स्तुति तो साधक-घर्मात्मा के 
ही होती- है |. जिसे; भात्मप्रतीति नहीं है. उप्तके प्रच्चीः रतुति नहीं 
होती, तथा जो झात्मप्रतीति . करके - पूर्णूद्शा: . को ग्रप्त- हुए हैं; उन्हें 
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स्तुति करमे कौ भावश्यकता नहीं पोती; क्योंकि वे स्वय॑ ही पूणदशा को 
प्राप्त द्वोगये हैं, अब उससे भागे कोई ऐसी दशा नहीं है जिप्तकी: 
प्राप्ति के लिये वे स्तुति करें। जिपने .पूरीस्वरूप की प्रतीति तो की. 
है किल्तु पूणेदशशा प्रगठ नहीं हुईं है, ऐसे प्ताधक जीव स्तुति करते हैं । 
इस्रप्रकार चतुर्थ गुणस्पानवर्ती सम्यकदष्टि से लेकर आारहवें .गुणत्थान, 
तक- स्तुति होती. दे, वारहवें ग्रुण्स्थान के बाद स्तुति.नहीं होती । चौथे 
से वारहवें गुणत्थान-तक स्तुति के तीनग्रकार हैं-चतुये -ग़ुणत्पान में 
जघन्य स्तुति प्रगट होती है ओर बारइवें गुणस्थान में उत्कृष्ट सतुति होती 
हैं, तथा बीच के गुणत्यानों में मध्यम स्तुति होती है । स्तुति करनेबाला 
कौन है यह जाने बिना सच्ची स्तुति नहीं होती | 


इस गाया में पहली-प्रारंभिक स्तुति-का स्वरूप: बताया है: | सग 
शे घलग ज्ञानस्रभाव को. जानना ही -प्रथम स्तुति. है | “अधिक ज्ञान» 
स्भावां कहने से ज्ञान में विकार नहीं रहा, इन्द्रियों का भवलम्बन 
नहीं रहा भौर .भपूर्णता भी नहीं रही, मात्र परिपूरे ज्ञानस्वभाव:,ही; लक्षः 
में. भाया सो यह पहली स्तुति है, यहीं से धर्म का प्रारम्भ होता: है | 


देव-गुरु-शास्र की और का प्रेम स्ची स्तुति नहीं है। जो' यह 
मानता दै क्रि देव-गुरु-शात्र की ओर का जो शुभराग होता हैं' उससे 
जात्मा को लाभ होता ' है, वह राग की भक्ति करता है, भात्मा के 
साथ एकता करके झात्मा की भक्ति नहीं करता । जितनी भात्तश्रद्धा 
करके भात्मा के 'प्ताथ एकता' प्रगट की जाती -है' उतनी. ही निश्चय 
स्तुति है, किन्तु जितना परलक्ष है' उतना राग है । भज्ञानीः को भात्मा 
की ग्रतीति ही नहीं दे इसलिये उसे झात्मा' की भक्ति' नहीं है, अ्रत्युतत 
बह' प्रतिक्षण प्रनात्मा कौ-बिकार की-छी' भक्ति कर रहा है 

भक्ति का शर्म, है भनना॥ प्त्येक् जीव प्रति समय भक्ति तो करता 


दी है, किन्तु भज्ञानीं जीव जड़ की भोर.विक्रांर की ही भक्ति करता है, 
तथा- ज्ञांनी अपने वीतराग स्वभाव की भक्ति करता, कै | .निश्चयभक्ति 
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में भपने. को ही भजना होता है, और व्यवहार में परलक्ष होता है [ 
जब प्ात्मा को निश्चय स्वरूप की प्रतीति हो किन्तु भमी छरूप में 
स्थिरता व कर पके तब पूर्णता की भावना करने पर राग के द्वारां 
वीतराग भगवान पर ल्क्ष जाता है, उस राग का भी आदर नहीं है 
इपलिये उप्तके व्यवहार स्तुति है। निश्चय स्तुति में प्वका लक्ष छूटकर 
मात्र स्वरूप में ही एकाग्रता होती है | (यहाँ 'निशुचय भक्ति ओर 
निशचंय स्तुति दं।नों को पर्यायवाची समझना चाहिये |) 


यहाँ कोई यह कह चउकता है कि यह चात तो बहुत कटिन है, 
यह हमसे नहीं होसकती, उसके प्रमाघानाथे कइते हैं कि-दहे भाई ! 
यह बात कठिन नहीं है, पहले व्‌ पच्ची जानकारी प्राप्त कर, भपने 
ज्ञानस्वभांव की प्रतीति कर। अनन्त धर्मात्मा क्ाणभर में अपने मिन्नतत 
की प्रतीति करके स्वरूप की एकाग्रतारूप निश्चय स्तुति करके मोक्ष को 
प्राप्त हुए हैं, वर्तमान में ऐसी ही प्रतीति करनेवाले भनेक जीव हैं, 
ओर भविष्य में भी अनन्त जीव ऐसे ही होंगे; इसलिये इसमें अपना 
स्वरूप खमकने की ही बात है। सखरहूप न प्मक्का जासके ऐश़ा नहीं 
है। तू राग तो कर सकता है; और राग को भपना मान्र रहा है, 
तब फिर राग से अलग होकर, ज्ञान के द्वारा भात्मा को पद्िचानना 
ओर राग को अपना न मानना तुकसे क्यों नहीं. होसकता १ जितना 
तुकसे होषकृता है उतना ही कहा नारहा | 

अपने ज्ञानलभाव की श्रद्धा और ज्ञान के बिना कोई जीव भग- 
पान की सच्ची स्तुति या भक्ति कर ही नहीं सकता; यदि वह बहुत 
करे तो अज्ञानमाव से दान-पूजा द्वारा लोभ को कप्त करके पुण्यत्रन्ध 
कर प्रकता है, किन्तु उसे व्यवहार से सी भक्ति नहीं कह सकते, क्योंकि 
वह पुण्य को झपना मानता है, और इस्रीलिये पह प्रतिक्षण मिथ्यात्त 
% महापाप का सेवन कर रहा है। ज्ञानी सप्रेता है कि मैं ज्ञानस्भाव 
का वी रजकण भी मेरा नहीं है, जो राग होता है वह मेरा स्वरूप 
नहीं है, परपदाय के साथ मेरा प्रम्बन्ध नहीं है, समस्त परपदाथों से 


3 


जीवाजीवाधिकार + गाधा-३१ [ ४३५ 


मिन्न- मेरा श्ञानलभाव ख्तंत्र है | जहाँ ऐसी. ज्ञानलरूप की श्रद्धा भर 
ज्ञान होता है, .वहींवास्तव में ममता कम होती है। ज्ञानी जैसी तृष्णा 
कम करता है, वैसी भज्ञनी नहीं कर सकता.। ज्ञानी वीतराग ल्लमाव के 
भक्त होते हैं, वे चीतराग मक्ति के द्वारा ख्वये बीतराग होनेवाले हैं, 
उन्हें बीतराग का उत्तराधिकार मिलनेवाला है । | 

सम्यकूदशन अपूृरव बत्तु है ।.जिसके भात्मा में सम्यऋदशन दोजाता 
है उसे ध्राचार्यदेव ने 'जिन! कहा है; सम्यक्ृदृष्टि जीब 'जिनपुत्र' है । 
उम्पकूदशन द्वोने से जो जिनेन्द्र के लघुनन्दन होजाते हैं पे एक दो 
भत्र में भ्रवष्य मुक्ति को प्राप्त होंगे । जो भगवान का सच्चा भक्त है 
धह झवश्य भगवान होगा ठसे भव की शंका नहीं रहती | जिसे सव 
की शंका होती है वह मगवान का ,भक्त नहीं है। प्रम्यकृदृष्टि को भव 
की शंका नहीं होती। सम्पकदशन ही सर्वप्रथम सच्ची स्तुति है । 

शरीरादिक जड़वत्तु, राग के कारण खंड-खंड.. होता हुआं ज्ञान 
आर मर्त्र परवस्तुओं से मिन्न अपने अखण्ड भात्मचखरूप का भनुभवन 
करना सो यही पहली सच्ची स्तुति है । 

द्ब्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों घोर परवस्तुओं से भपने आत्मा को पृथषुं 
अनुभत्र करना सो यही उसका जीतना है. । वह णात्मा के द्वी बल से 
जीता-जाता दै या उसके, लिये किसी की जावश्यक्ता होती है सो कहते 
#-..ठसमें पहले द्ब्येन्द्रियों को किप्तप्रकार अलग करना चाहिये सो 
बतलाते हैं-“मिमल भेदअम्याप्त की प्रवीणता से आप्त जो अँतरंग में 
प्रगट भति सूक्म चैतन्यस्वभाव है, उच्तके अवल्म्बन के बल से अपने 
से दब्येन्द्रियों को श्रलग जानना सो ह्ृब्येन्द्रियों का जीतना है। 

यहाँ चैतन्यस्वमाव के भव॒लस्बन का ही चल कहा है। चैतन्य- 
स्वभात्र अँतरंग में प्रगट दी है । जिस ज्ञानस्वमाव में शरीरादिक ,प्त 
प्रत्यक्ष ज्ञात द्वोता है वह ज्ञानस्॒भाव अंतरंग में प्रगट दी दे । 

झात्मा में शानलमभावष प्रगठ है, किन्तु विकार में ज्ञान नहीं है । 
चैतन्य-भारमा: अंत्रंग में” सदा प्रगट दी है ।"उसका ,ज्ञान कभी दैँका 
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ही नहीं है । भत्ते ही विकार हो किन्तु आत्मा का हाम तो ठपसे 
मित्र रहकर जान लेनेवाला है, विकार में ज्ञान ंछ नहीं जाता मेक 
क्िम्ती हीरे को शात विव्वियों के बीच दिया जाबे तो ण्ड कड़ा जाता 


। 
ग कक 
आप 
्ब्ो 
| 
ब््क 


है कि हीत ठेका हुमा है, किन्‍्तु उसका द्वान नहीं दंझता | डान में 
तो हीरा स्ष्ठ फिल्मिल्ां रहा दे, सर्थात्‌ दीरा सम्बन्धी द्वान तो प्रगट 


पट नील आप पक 4 
अर कमे देना का जाननैताला 


शव 

४5 

० 
७, 


ह, ज्ञान ढंका हुआ नहीं है । ४ 


इतन्यत्रभाष प्रगठ हैं है ! 
पहले २३-२४ दीं याया में 
छआाजगनी 


रू शँ, 


थ्य 


श्र ् शत हम 
कि. वेंगप्वक्त चढ़त डु५ 
द्र्ब्य्‌ 


भत्तभावभावरों के संग्रेगवरा अह्ानी जोद पुद्ल रुब्य को बह मेरा है! 
इपप्रकार भनुभव करता है, किल्तु उसे पपना चतन्यस्थभाव अनुभव में 
नह धाता | वहाँ भत्लमावमात्रों को वेगपूर्वक्न बहता हुभ्ा! विशेपय 
दिया है, अयातू वे प्रतिक्षण बदलते हो रहते हैं। जो जझ्ायोपश्षमिक 


शान है था वह भी बदलता दे, शुभाशुन इच्छा भी बदकूतो है, भोर 


को न जाननेवाले झज्ञानी को ऐप्ा प्रतिभाष्ित होता है फि-इस सारी 
क्रिया का कर्ता में ही हूँ, और ज्ञान तवा सग ण्कज्ित हू हैं | 
प्रतिक्षय इच्छा चदले घोर जो इच्छा हो उच्च हाद जाने, इमप्रकार 


ज्ञान का पत्यमन हतता रहता है, और जठी इच्छा होती रहती है 
छ्तग च्चा बे घइरीरा शक बणीं। क्रिया 2०% की थ ध्८ट जो 
लगभा देंगी ही वाह्य में घशरीरादि की क्रिया होती है, वहाँ जो इच्छा 
है; जो ज्ञान किया सोआत्ा: व ल्य 
था राग है; जा ज्ञान किया, सो आता है; और जो बाइर की क्रिया 
है, म्रों जड़ का 


द्न्छ नहीं निये 
हैं भलग नहां कर उकता, इम्लिये हेड बढ़ सादत 
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हैं कि पत्र कुछ 
भपने से ही द्योता है। मैं राग भौर शरीर से झहूग हैं, शता हूँ, 
ऐसी पतीति के बल से अपने झात्मत्तमाव को झअछमाव्र से अच्ग 
अनुसत्र करने की ठम्त चन्नान में शक्ति नहीं है। 


है वह कहते हैं. कि चैंतन्वस्वमाव अंतरंग में प्रगट ही है, 
ठसके वल से ही इन्द्रियाँ 'भलग की जाती हैं। ज्ञान दह जानता है 


जीवाजीवाधिकार : भाधा-३ ९ [- छ३७' 


कि मुके पम्तुक शुभ या घशुभ भाव हुभा है; किन्तु बह यह नंद्ीं 
जानता कि में खय इस भावरूंप हो गया हैं, क्योंकि ज्ञान गोग में 
नहा चला जाता। जे शुभ या चशुभ भाव होता है वह क्षणभर में बदल 
जाता है भौर उसे जाननेग्राला ज्ञान अलग ही रह जाता है। जहँ। 
ज्ञानी यह कहता है कि में शरीर से ढेँक गया हूँ जोर मुझे अपना 
सरूप ज्ञात नहीं हाता, वही यह किसने जाना कि में ढेंक गया हैँ 
जाननवाले का ज्ञान प्रगठ है या पअप्रगट ? प्प्रगट तो जान नहीं सकता 
भत: जो प्रगठ है उम्री ने जाना है। प्तच तो यह दै कि चैतन्य स्वभाव 
कभी टेकता ही नहीं है। 


प्रश्न:--इसपमें भगवान की स्तुति की बात कह है? - 


उत्तर:--सतुति का घभर्थ यह है कि जिप्तकी स्तुति करता हैं उसी 
जैधा भ्रेश अपने में स्तर प्रगण० करना | यहैँ। यह कट्टा जा रहा दे कि 
अपने में शुद्धता का भेश केसे प्रगठ हो । भतर॑ग में प्रगठ चैतन्य त्तभाव 
के भनुभव से, यह जानना कि द्रव्येन्द्रियों, भाषेन्द्रियों ओर समस्त पर- 
पदायों से में भिन्‍न हैँ, यह जितेन्द्रियता हैं तथा यह जधन्य स्तुति है । 
श्रात्मा का सरूप जाने बिना भगवान की पच्ची रतुति नहीं होती । जिस 
भाव से तीय॑कर तेरे हूँ ठप्त भाव को पह्दचिचान कर उप्तका अंश अपने 
में प्रगट करना सो यही स्तुति है। जिसे राव की प्रतीति हुई हे 
किन्तु झ्मी पूर्णदशा प्रगठ नहीं हुई है, ऐसे साधक जीव निनवी पूरो 
दशा प्रगठ होगई दे ऐसे भगवान की निश्चय स्तुति करते हैं । किन्तु 
ज़िसे स्वभाव की प्रतीति दी नहीं है वह निश्चय स्तुति नहीं कर सकता 
थौर जो स्वभाव की प्रतीति तथा स्थिरता करके पूर्ण हो गये हैं, उन्हें 
स्तुति करने की भावश्यक्ता नहीं रह जाती | 

में जानमेबाला हूँ, झपने चैतन्य स्वभाव के द्वारा में- समस्त पदार्थों 


से भिन्न हूँ इसप्रकार धपने स्वभाव की. भधिकता को जानना सोः भर्ग- 
वान की प्च्ची स्तुति है; पतन्‍तु ज्ञान पवमाव.की- प्च्ची श्रद्धा और परे - 
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पृथक के ज्ञान/के बिना; किसी के निश्चय स्तुति या व्यवहार स्तुति नहीं 
हो प्कती | शुभराग को व्यवहार रतुति नहीं कहा जाप्तकता | अपने राग 
से रहित स्वभाव की जो श्रद्धा और ज्ञान हे सो भगवान की निश्चय- 
स्तुति है, और भगवान की स्तुति की भोर का जो विकल्प पाया जाता 
है सो वह मेरा स्वरूप नहीं यदि ऐसी प्रतीति दे तो उस 
विकहप को व्यवहार स्तुति कहा जाता द । तू चैतन्य स्ररूप दै, 
जड़ इन्द्रियों श्रोर उप्त ओर का छ्ायोपशम ज्ञान तेरा स्ररूप नहीं 
हैं। भज्ञानी जीव परवस्तु में खुख मानकर पणदार्थ के राग भौरे 
भाकुलता से प्रतिक्षण हत दोरहा है| भज्ञानी जीव से कहते 
हैं कि तू इन्द्रियों में ओर उनके विषय में छुंख मान रहा है, किन्तु 
तेरा छुख पर में नहीं है, फिर भी पर में सुख मानकर तू भरस्तार में 
'परिश्रमण कर रहा है। जड़ इन्द्रियों में या पुण्य के फल में सुख नहीं 
है, ओर जो खणंड-खण्ड रूप प्रगट ज्ञान है वह भी भाष्मा का स्परूप 
नहीं है; वर्तमान में पुण्य का फल निसे मीठा लग रहा है ऐसे 
अज्ञानी के मन में यह बात कैसे जमेगी ? किन्तु त्‌ भपूर्ण ज्ञान जितना 
नहीं है यह बताकर पृथक ज्ञानसभाव की पहिचान कराते हैं। मिलोकी- 
नाथ तीर्थकरदेव की दिव्यवार्णी से भी तेरे स्वरूप का पूरा गरुणगान 
नहीं होसकता, ऐस्ती तेरी प्रगट मद्दिमा है, किम्तु स्वये अपना विंश्वाप्त 
नहीं है । अज्ञानी को स्वरूप की प्रतीति नहीं है इसलिये उस्तकी दृष्टि 
वाह्य में है । वह बाह्य में शारीरिक व्याधि को देखसकता है, भोर 
उसे दुःख मानता है, किन्तु अंतरंग में स्वरूप की अचेत्तदशा से पुण्य- 
पाप की व्याधि में प्रतिष्षण भावमरण होरहा है सो उस झनन्त दुःख 
को झज्ञानी नहीं 'देख प्कता | अतरंग में ज्ञान खरूप को भूलकर जो 
आाकुलता होती है प्रो वही दुःख है, अज्ञानी को उपकी खबर नहीं है 
श्पलिये यहाँ सच्ची स्तुति का स्वरूप समकाते हुए कहते हैं कि दे 
भाई / तेरा. ज्ञानस्यमाव, अतरंग में प्रगट है. और वह- इन जड़ .ईंन्द्रियों 
: से तथा राग- से मिन्न है। इसप्रकार .पर से मित्न झपने ज्ञान.सखवरूप को 
' नानना सो झही अ्रगवान की निश्चय: स्तुति. का प्रारम्भ है । 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-३६ [४३१६ 


पंम्यकदशन के द्वारा ज्ञान स्॒माव आत्मा की यथार्थ पहचान काना 
ही निश्चय भंक्ति है । निश्चय भक्ति को सम्बन्ध झप॑ने भात्मा के साथे 
है, किन्तु प्रथम संसार' की ओर के तीम्र भशुभराग से छृठकर सच्चे देव 
संच्चे गुरु भर संच्चे शात्र के  परिचयपूर्वक उनके अति भक्ति का शुभरांग 
होता है । सच्चे देव, गुरु, शाल्र की पहिचान और भक्ति का उल्लास 
हुए त्रिना किप्ती को भपने भांत्मा की निश्चय भक्ति प्रगट नहीं होती 
ओर देव-गुरु-शासत्र के प्रति राग से भी ' निश्चय भक्ति नेहीं होती 
निश्चय भक्ति का भय है सम्यऋदशन, वह सम्पकुदरान कैसे प्रगठ हो 
यह विचारणीय है । 


- पहले संप्तार की रुचि ओर. कुगुर-कुदेव-कुशाद्ध. की मान्यता. के 
झशुभ भावों से छूटकर सच्चे देव-ग्रुरु-शात्र के. प्रति होनेवाले भाव 
से राग की दिशा को बदलकर ओर फिर यह राग भी मेरा स्वरूप 
नहीं है, मैं राग से अलग ज्ञानस्रभाव हूँ, पर की भोर जानेवाला राग- 
मिश्रित ज्ञान-भी मेरा स्वरूप नहीं है? इसप्रकार रागरहित अपने अखंड 
स्वभाव को प्रतीति में ले तब प्म्यक्दशन प्रगठट होता है, और यही भग- 
बान की प्रथम निश्चय स्तुति है | 


सच्चे देव-गुरु-शाख की श्रद्धा का शुभराग पहले' होता तो है, 
दिल्तु वह :शुभराग सम्पकृदशीन में सहायक नहीं है, क्योंकि भात्मा का 
स्रभाव निर्विकार ज्ञान स्वरूप है और राग विकार है। विकार निर्षिकारता 
में वाधक ही है, प्रह्ययक. नहीं । इसलिये राग के द्वारा भगवान को 


निश्चय स्तुति नहीं होसकती । 


जहाँ यह श्मकाया है कि-सच्चे देव-गुरुशांश्र के प्रतिं होनेवाल्े 
गसे प्म्यकृदशन नहीं होता, वहाँ यदि कोई देव-गुरु-शासत्त कट 
सच्चा परिचय करना ही छोड़दे तो वह वस्तुस्वेरूप को ही नहीं समेका। 
प्रथम भूमिका में सच्चे देव-गुरु-शात्य का परिचय ओर उप्तकी अदा 
का शुभविकल्प झाये बिना नहीं रहतो | बीच' में विकल्प का जो रा 
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होता है यदि उस्ते न माने तो वह. विकल्प को दूर करके स्वभाव का 
लक्ष्य कैति कर पकेगा ? यद्यपि उ्त शुभराग के द्वारा स्रभमाव का 
लक्ष्य नहीं होता, परन्तु श्रमाव का लक्ष्य करते हुए बीच में शुभविकल्प 
झाजाता है | देव-गुरुशासत्र के प्रति शुभराग का जो विक्रत्य उठता है 
वह अभावरूप नहीं है, यदि उसे अभावरूप साने तो वह ज्ञान मिध्या 
|, तथा यदि ठम्त राग को प्म्यकदीन का, कारण मान लिया जाये तो 
वह मान्यता (श्रद्धा) सी मिथ्या है | बीच में शुभराग भाता तो है 
किन्तु उसे ज्ञानकर भी सम्यकृदशन का कारण न माने तो वह प्रमाण 
है, भर्थात्‌ ज्ञान और मान्यता दोनों सच हैं । ह 


.झात्मा का स्वभाव अनन्त गुणस्वरूप निर्विकार दे, ओर उसे जानने- 
वालां तथा श्रद्धा में. लानेबाला सम्यकदशन-पम्यकृुज्ञान सी विकार- 
रहित है। देव-गुरु-शाल पम्बन्धी शुभ बिवल्प भी रास है, विकार है। 
विकार करते-करते भझात्मा का निर्विकार स्वभाव कभी ग्रगट नंहीं हो 
संकता, क्योंकि कारण में विकार हो तो उम्तका कार्य निविकार कमी भी 
नहीं हो सकता । कारण और काये एक ही जाति के होते हैं। यह 
यह बताना है कि राग के द्वारा भगधान की सच्ची स्तुति नहीं होती 
किन्तु पस्यक्दशन-प्म्पकुज्ान के द्वारा ही सच्ची स्तुति होती है । भगवान 
एम्पूरों बीतराग हैं, बीतराम की स्तुति. , राग के द्वारा: नहीं होषकती, 
किन्तु बीतरागभाव से ही द्योप्तकती है। प्म्पऋुरीन ही सर्वप्रथम स्तुति 
है, क्योंकि सम्पक्दरीन के होने पर आंशिक बीतरागभाव प्रगठ होते हैं । 
जितना वीतरागभाष अ्रगठ होता है, उतनी ही निश्चय स्तुति है, और जो 
रांग शेष रह जाता है वह निश्चय स्तुति नहीं. है 

_ यह बाख़बार कहा गया है कि. शुभ राग झञात्मा के निविकार 
स्रूप के लिये. पह्ययक नहीं है, किन्तु इसका भ्थे यह नहीं दै कि- 
ट्ुभभाव भी. पाप हैं, देव-गुरु-शाक्ष की भक्ति-पूजा इत्यादि के भावों से 
पुण्य छोता है,. किल्तु, यहँँ। पुण्यमाव, को. छोड़कर: पापभाव. करने को. 
नहीं कहा, है। क़िसी जीव की हिंसा, चोरी इत्यादि का भाव. कैंएना सो 
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सो लीकिके पुण्य दे; एवं पब्चें देंव-गुरं-शाज की पहिचेनि कॉफी उनकी 
भक्ति इत्यादि के शुभभाव करना सो उसमें अलीकिंक पुण्य है। यह 
बुरय भी वास्तेत् में धर्म का कार्रण नेंटी है; किन्तु वह आरथंमिके देशों 
मेँ झाये बिना नहीं रहतां। भपना स्वरूप उस शुभरीग से श्रेलेंगे हैं 
जो यह जानता है वह जिंतेन्द्रिय भर्थात सम्यंकृदष्टि हैं, भौर वंद्दी भंग: 
बाने का सेश्ा भेक्त है । 


चझनादि घननन्‍्त बन्धच पर्याय के वश होकर जिसमें समस्त चिज पृ 
का बिभाव अस्त दोगया है (जो भात्मा के साथ ऐसी एकमेक हो रही * 
है कि भेद दिखाई नहीं देता ) ऐसी शरीर परिणाम - को प्राप्त जो 
द्रब्येन्द्रिया हें उन्हें भपने से अलंग कर दिया है। उन्हें केसे झलग किया: 
हैं प्तो कहते हैं-निममल मेदाम्याप्र की प्रबीणता से प्राप्त जो अतरंग. में 
प्रगट चति सूदम चैतन्य स्वभाव है, उसके अवल्लम्बन के बल से अलग 
किया, है। 

झज्ञानी को “अंनांदि अंनन्तरूप बॉन्ध पैंगोय के वश की बीत धंमे- 
काई भा रहो दै। संम्यक दशन से पूर्व भी येंह जीव इतने तो सममा ही 
६ कि सें भनादि कोल से हूँ भोर मर्नोंदि काल से मुझे में वन्य पर्यो्थ 
हो रही है; में पहले मु था मोर बोद में बंध गया ऐसी बाते नही 
है, किल्तु अन्धन पनादि काल से है ओर अगर उस बन्धन से में अपने 
भाव्मा को भलग कंरना चोंहँतां हूँ । जी बेंन्धन है उससे ओत्मां भेलेंगे 
जे सकता है। जो झांत्मा भेद करने का प्रेयन्ने करतों है. वही भिन्नतो 
कर पता है, में दोनों के बीच भेंद करना चौहती हूँ (दोनों को 
अलेग करना चांहचा हैं, ) किन्त जगंत में दूसरे अनन्त भातमी है जो 

मेंद करने का पुरुपाय नहीं करते; ततत्पिय यह हे कि प्रत्येक भौत्मी 
सि्न-भित्न है और पत्येक का पुरुषाय सवतन्र हैं। इंतनी बातं- ती 
धम्पक देशन होने से. पूर्वी सममेने के लिये झनेवले जीव ने रंवीकॉरे 


कर ली है। 
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वन्धन अनादि काल से है, किन्तु मेरा स्व बन स्व॒रूंप नहीं 
है इसलिये वन्धन दूर हो सकता है।नइतना मानकर जीव वन्धन को 
दूर करने का उपाय करने के लिये झाया है। जीत्र की भूल तो अनादि- 
काल से हो .रही है, किन्तु ययाये समझ के द्वारा उप्त भूल को जो नष्ट 

देता है उसकी वलिदारी दै। वबन्धर पर्याय के वश! का थे यह 
है कि-मेरी पर्याय में वन्‍्धन है, उसके वशीभूत होकर भूल हुई है, 
अर्थात्‌ मैंने वनन्‍्ध पर्याय को अपना मानकर भूल की है, किस्ती दूसरे ने 
भूल नहीं कराई है, तथा किसी ईश्वर की प्रेरणा से मैंने भूल नहीं 
की है। जो यह सब समझता है उप्तके व्य्रहार शुद्धि द्वोती है,-जब 
जीव इतना प्रमक्ता है तब वह ग्रहीत मिथ्यात्व से छुटकर घम्यक्ूल दीन 
को प्राप्त करने के उपाय की ओर उन्मुख होता है, किन्तु अमी यह 
तक सम्यकछुदरीन प्रगठ नहीं हुआ है। अब यहाँ यह बताते हैं कि 
भेद ज्ञान किम्र प्रकार करता है। 


शरीर परिणाम को प्राप्त जो इन्द्रिया हैं उन्हें चतन्‍्य स्वभाव के 
अवलम्बन के वल ह्वारा आत्मा से अलग कर दिया सो यह भेद ज्ञान 
है। यहाँ 'शरीर परिणाम को प्राप्त जो इन्द्रियैं” इतना कहकर जड़ वस्तु 
ओर उप्तका परिणमन दोनों प्िछध किये हैं। चेतन से मिन्‍न जो जड़- 
वस्तु है उप्तका अपना स्तरतेत्र परिणमन है, वह स्वयं अपने परिणमन 
से बदल कर इन्द्रियादिरूप होती हे। चेतन का परिणमन और जड़ का 
परिणमन चलग-यलग है। परमाणु खतंत्र वस्तु है, अभी जिन परमाणुओं 
की शरीररूप अवस्था हुई है इससे पूर्व वे परमाणु दूसरी पर्याय के रूप 
में थे। इस प्रकार परमाणु बदलते रहते हैं ओर वही परमाणु बदल 
इन्द्रिय रूप हुए हैं, इसलिये इन्द्रियों ओर इन्द्रियों के द्वारा होनेवाला राग 
मिश्रित ज्ञान दोनों मेरा स्वरूप नहीं है, किन्तु एकरूप जो -चैतन्य है सो 
मैं हूँ,-इस प्रकार परिचय करके यदि इन्द्रिय सम्बन्धी राग को छोड़ दे 
तो उन परमाशुओं में भी इन्क्रियहूप भवस्था वदलकर अलग हो जायेंगी। 
तू अपने ज्ञान को इन्द्रियों की ओर से खींच ले तो इन्द्रियों के परमाणु 


जीवाजीवाधिक्तार ५ गाधा-॥ ९ [ ४४३ 


स्वयं दूसरी भवस्था रूप में परिणमित हो जायेंगे। तू अपने ज्ञान को 
स्न्मुख कर तो इन्द्रियों का निमित्तमाव भी छूट जायेगा । यह बात तो 
प्रभी ध्म्पक दर्शन को प्रगट करने के लिये है| इत्त प्रकार द्रव्येन्द्रियों से 
मेरा चतन्य स्वमात्र घलंग है, ऐस प्रवीण भेदज्ञान के अभ्यास से अपने 
चैतन्प स्रमाव को इन्द्रियों से पुथक्क्‌ अनुभव करना सो ब्येन्द्रियों' को 
जीतना है, और यही भगवान की भच्ची स्तुति है ! 


इम्रप्रकार द्रत्येन्द्रिय को जीतने को बात कहकर भ्रव भावेन्द्रिय को 
जीतने की बाव कहते हैं। यथ्पि दृब्येद्धिय, भावेन्द्रिय भोर उसके 
विपयभूत पर द्वज्यों को जोतना (उनसे भिन्नल का ज्ञान) एक ही प्ताथ 
होता है, परन्तु यहेँ। क्रम से वात कट्ठी गई है। जहाँ प्पने शुद्ध चैतन्य 
सखमाव का परिचय करके सम्यक्ू दशन प्रगट किया कि वहीँ उन तीनों 
को झयने से झलग जान लिया दे। इसमें पहले यह बताया गया है कि 
द्रब्येन्द्रिय की मिन्नता किम प्रकार है। 

पअव यहाँ यह बतलाते हूँ कि-भावेन्द्रिय का पृथकत्व किस प्रकार है। 
'मिन्न-सिन्तन अपने अपने-पपने विषयों में व्यापार भाव से जो खगड-खण्ड 
रूप में ग्रहण करती हैं (ज्ञान को खण्ड खण्ड रूप जानती हैं) ऐसी 
भाविन्द्रियों वी प्रतीति में भाने १९ भखगड एक चैतन्य शक्तिभाव के द्वारा 
झपने से अलग जानकर इन भव्िन्द्रियों का जीतना हुझा, इसका 
विस्तृत विवेचन आगे किया जाता है। 

भावेन्द्रिय का अर्थ दे छायोपशम ज्ञान । छ्योपशम ज्ञान भी भात्मा 
से भिन्‍न है, क्योंकि यहाँ निश्चय स्तुति का अधिकार होने से निश्चय 
खभाव क्या दे सो बतलाना दै। भात्मा का त्रिकाल केवल ज्ञान स्भाव 
६, लप्तकी वर्तमान अपूर्ण दशा को भाविन्द्रिय कहते हैं, वह अल्प क्षयो- 
पशमवाला ज्ञान एक-एक विषय को जानता है। जब वह एक विषय के 
जानने में प्रवृत्त होता है तब भनन्‍्य विषयों में प्रदत्त नहीं होता, इस्- 
प्रकार वह खण्डरूप ज्ञान है; जबकि भात्मा को ज्ञानस्माव सबको एक 
साथ जानने का झखण्डरूप है । जिम्त ज्ञान में खण्ड होते हैं वह 
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आत्मा का उत्रतूम जहीं है। अपू्ी ज्ञान ग्रेत़ा स्वस्थ: नदी दे, मेरा ज्ञान 
् पूरक खमाव क्या है और घपूर्ण समाव क्या है यह 
चब ध्यान में आये त्रिना परमाश्र ल्वरूप में प्रवेश नहीं हो मकता। 
पूर्ण स्वभाव की ग्रतीति के विदा पफन्‍्यक् श्रद्धा नहीं हो सकती । और 
वर्तमान भपूर्ण दक्मा का ज्ञान किये बिना परमार्थ खल्स के लक्ष में नहीं 
पहुँचा जा म्रकता । परिपृर्ण स्वभाव को ग्रतीति में छेनेव्ाला ज्ञान निर्चय- 
नय है, और अपूर्ण दशा का ज्ञान करना सो व्यवहारनय है| यदि 
प्रवस्था पर से दृष्टि हटाकर निश्चय खत्तप पर इप्टि करे तो अप्रत्रत्था 
के ज्ञान को व्यवहार कहा जाता है। व्यवहार को जाने बिना परमाये 
सच नहीं हो सकता, और निदचय की श्रद्धा के विना व्यवह्वार भकेला 
नहीं होता; निश्चय और व्यवहार दीनों साथ में ही हैं। अपूर्ण ज्ञान- 
दशारूप व्यवहार को जानकर पूण खमाव को ग्रतीति के बल से, भपू: 
णता का निषेध करना सो यही भावेन्द्रिय को जीतने का उपाय दे। 
भावेन्द्रिय को जीतना सो नास्ति से कथन है, ओर अस्ति भाव से ले तो 
ज्ञान स्वभाव पझ्रात्मा को पहिचान करके उसका लक्ष करने पर भावषेन्द्रिय 
का (ज्ञान की अपूर्य पर्याय का) लक्ष छठ जाना सो यही भगवान की 
सर्च्ची स्तुति है ! 


हि 
रत: 
ली 
०७ | 


ः यहाँ यह बताया जारंहा है कि मगवान की निश्चय स्तुति किस 
प्रकार हो प्तकती जय ज्ञायक स्ेकर दोपा के परिहार से पहली 
स्तुति होती दे, उत्तके विना सच्ची रतुति नहीं होती | क्लेय ज्ञायक सेकर 
दाष अथातू जय और ज्ञायक का एक मानने का दोष, अयवा स्तन-पर 
को एकमेक मानना ख-पर का मिन्न-मिन्‍्त ने मानना सो ज्ञय ज्ञायक 
संकर दोप हैँ । झात्मा ज्ञायक सरूप है, उम्रमें शरीरादिक पर वस्तु 
का तथा पुण्य-्पाप के भावों को एकमेक रूध से मानना सो मिथ्या 
दशन है,. क्यों कि ठस मान्यता में यया्थ सत्त्‌ की स्वीकृति नहीं है | 
घच्ची. समक के द्वारा उम्त मिथ्या मान्यता रूप दोष का नाश हो 
धकता है । 
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जिसे सतृत्र, आत्म स्वभाव: प्रगट : करना है,. उसे एतू स़रूप को 
प्रदिज्ञानना होगा.। सत्‌ ख़रूप की शरण के तिना झसतत. के मार्ग से 
सतत्रता प्रगट नहीं होगी-। भात्मा. ज़ाता ख़रूप, है । - शरीरादिक 
वृस्तुएँ पर हैं, इन्द्रियां पर हैं । इन्द्रियों के द्वासा --ज्ञात द्ोनेवाले प्र 
एढार्थ ओर उन पर पदार्थों की ओर द्वोने वाली पुण्य-पाप की विकारी 
भावनाएँ-सन्र भात्मा के ज्ञान स्वभाव से मित्र हैं । उनसे आत्म हित 
होता हैः ग्रह मानना ही मिथ्या दशन है | मिध्या दीन का अर्थ है 
प्त्‌ स्वुरूप का अनादर । यद्दी घन॒न्त सं्तार का कारण है। 


यहाँ विचारणीय बात यह है कि ज्ञाता आत्मा ओर ज्षेय पदाथों 
की एकताबुद्धि का त्याग कैसे हो, और मिथ्या इृष्टिपन कैसे दूर 
हो १ मिध्यादृष्टिपन के दूर हुए चिना ब्रत-तप इत्यादि सच्चे हो- ही 
नहीं सकते। घरती के बिना वृक्ष कहाँ उगेंगे! प्रम्यक्ल दशन के द्वारा 
बरतु को जाने ब्रिना कृत तप या चारित्र पालन कहाँ करेगा ? जैस्े 
घरती के बिना वृक्ष नहीं होता इसी प्रकार सम्यक्कू दशेन के बिना चारित्र 
घम कदापि नहीं हो सकता । भात्मा के निमल स्वरूप को प्रतीति ही 
प्रथम घमे जीव की धमे-भूमिका है । भरात्मा धर्मी है और भात्मा की 
शुद्ध पर्याय घममं है। धर्मी वर्तु को पहिचाने बिना धर्म नहीं होता। 
त्म प्रतीति के बिना राग को कमर करे तो पुणुय बन्ध हो जायेगा, 
किन्तु आत्मधरम नहीं द्वो प्कता, भोर आत्मधरम के बिना भगवान की 
सच्ची स्तुति नहीं कहलाती । अब यहाँ वह बतलाते हैं. कि भात्मघम 
की प्रतीति कैसे हो सकती है । 
सर्व प्रथम चैतन्य भात्म बल से यह प्रतीति करनी चाहिये किःमैं 
इन्द्रियों से भिन्न हैँ।.इस ग्रतीति के लिये पर; पदार्थ को घावश्चयक्ता 
नहीं होती किन्तु वह स्व पदाये के अवलम्बन से होती दै। प्रम्पकत्व 
थ्रोर मिथ्यात्व. दोनों भात्म। के. श्रद्धागुण की पर्याय हैं | सम्यक्रत गुया 
नहीं किन्तु पर्याय है।- गुण त्रिक्ाल रहता है ओर पूर्याय नहै:नई प्रगठ 
होती है। अनादि काल से जो मिथ्यात्न है. सो. श्रद्धा गुगु की विकार 
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दशा है क्षणमर में उस दंशा को बदल कर सम्यकत्व दर्शा: प्रगट की 
जा सकती है। श्रद्धागुण तरैकालिके है, वह नया प्रगट नहीं होता, तथा 
नष्ट भी नहीं होता । यदि पम्यकू श्रद्धा कहो तो वह श्रद्धा गुण कीं 
निर्मल पर्याय है, जो कि नवीन प्रगट होता है । भात्मा वस्तु त्रिकालं 
है, उसके अनन्त गुण त्रिकाल हैं ओर इन गुणों की 'पर्याय नई नह 
हुआ करती है। यह द्व्य-गुण-पर्याय का स्वरूप जैन दशन का मूल 
वा जैन दशशन की इकाई है । यदि दृव्य-गुंय पर्याय का यथार्थ स्वरूप 
ध्यान में ले तो यह सखलक्ष में आ सकता है कि भपना ज्ञान इन्द्रियादिक 
पर पदाथे. के अधीन .नहीं है, किन्तु वह अपनी. ओर से ही प्रगठ होता 
है किन्तु जो. इन्द्रियों के अवलम्बन से या राग से ज्ञान का होनाः 
मानते हैं वे द्ूब्य, गुण पर्याय -के खरूप को ही नहीं. जानते -। 
सम्यकूदशन श्रात्मगुण की पर्याय है जो कि आझात्मा में से ही प्रगठ 
होता है, वह किसी देव-गुरु-शास्र के -भाधार से प्रगठ नहीं होता । 


भात्मा त्रिकाल वस्तु है । वस्तु गरुणं के बिना नहीं होती | आत्मा 
में अनन्त शक्ति विद्यमान है। शक्ति का धर्थ है गुण, ज्ञान, दशन, 
चारित्र, वीये, कर्तृत्व, इत्यादि। अनन्त शक्तियाँ प्रत्येक भात्मा में विद्यमान 
है, यह घपनी त्रिकाल शक्तियाँ हैं किन्तु उनकी | प्रतीति में अन्तर 
आने से यह संसार दशा होती है, और उस शक्ति की यथार्थ प्रतीति 
होने पर मोक्ष दशा प्रगट होती है । यह संसार और मोक्ष दोनों पर्याय॑ 
हैं, इनमें से मोक्ष दशा तो वर्तमान में ( समकने के लिये झाने वाले 
जीव के) है नहीं, वर्तमान विकार दशा है, इसलिये भेद ज्ञान कराते 
हैं कि विकार झात्मा का स्वरूप नहीं है, झात्मा का स्वरूप ज्ञान है, 
ओर ज्ञान विकार से भिन्न है, विकार दोष है, इसलिये विकार झात्मा 
का स्वरूप नहीं ओर विकार की ओर जाता हुमा ज्ञान भी भात्मा का 
रूप नहीं है, इस प्रकार भात्मा के अखण्ड ज्ञान स्वरूंप को पर से 
और विकार से मिन्न प्रतुभव करना ही पम्यक्‌ दशेन है और यही तीर्थकर 
केवली भगवान का पहला स्तवन है : ०. - ... . .,. 
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पर से ओर विकार से मिन्न झत्मतत्व॒ग्रविनाशी है;- उसके गुण 
भी भविनाशी हैँ, उप्तम ऐसी विपरीत मान्यता करना कि पर से मुझ 
ज्ञान होता है, देव-गुरु-शात्र मेरा द्वित वर देंगे! सो मिथ्यात् दशा है. 
ओर 'चह मिथ्यात्व दशा मेरा त्वरूप नहीं है, पर से मेरा ज्ञान मित्र 
है, किसी पर द्रव्य से मुझे हानि या लाभ नहीं है,” ऐसी अपने ज्ञान 
स्ररूप आत्मा की जो यर्थाय मान्यता दे सो प्म्यकत्व दशा है| वस्तु 
ओर गुण त्रिकाल हैं, वन्‍च और मोक्ष अवस्था में हैं। मोक्ष दशा नवीन 
ग्रगठ होती है, किन्तु गुण नवीन प्रगठ नहीं होता यदि ऋृच्य गुण न 
हो. तो वे नवीन प्रगठ नहीं हाते, और जो द्वव्य गुण दे वे कभी नष्ट 
नहीं होते, मात्र उनकी अवस्था अ्रतिक्षण बदलती रहती है । यदि पर्याय 
में त्माव का भूलकर पर में दृष्टि करें तो वह विपरीत इृष्टि है, ओर 
विपरीत दृष्टि में विकारी दशा द्वोती हें। यदि पर्याय को स्वोन्मुख करके 
स्रमाव की इष्टि करे तो सीधी इष्टि या दृृब्य दृष्टि हे, उम्र दृष्टि में 
निरिकार दशा होती है। मान्यता कटी विकारी दशा ही संसार का 
मूल्य दे उस विकारी मान्यता को छोड़कर सच्ची मान्यता करना ही मोक्ष 
का कारण है, आत्म घमं के लिये पर वस्तु के अ्दय या त्याग की 
झावश्यक्ता नहीं दोती, किन्तु विपरीत मान्यता का ही त्याग करना होता 
है। स्वभाव की एकाग्रता के द्वारा विकारी अवस्था का त्याग ही संप्तार 
का त्याग और मुक्त दशा की उत्तत्ति दे। 


द्रब्येन्द्रियों और भावेन्द्रियों में अपनेपन की मान्यता ही मंत्तार हे, 
उप्तमें स्वयं अपने स्वभाव को भूलकर त्रिकार से विजित हो गया दे; 
और में तो ज्ञान स्वभाव हूँ, इन्द्रियों और पर पदाथों की ओर जाने 
वाला ज्ञान मेरा स्वरूप नहीं है, जो अखगड चैतन्यता है सो में हूँ ऐसी 
लगाव की श्रद्धा करना सो उम्रमें, खमाव के वल से सब द्वृव्यन्द्रय 
और भावेन्द्रिय को जीता है, ओर यद्दी भगवान की संच्ची स्तुति है| 
भात्मा में ज्ञान गुण अखण्ड है, किन्तु ज्ञान गुण की वर्तमान आअपूर्णे 
दशा विषयों को खण्ड-खण्ड रूप से जानती है, अपूर्य ज्ञान खण्ड-खण्ड 
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वाला है, सो वह भात्मां का मु स्वरूप नहीं हैं, किन्तु वह भ्रंपूरता 
बात्मा की ही अवत्था में है, किर्सी जेंड में वहीं है। जो भर्पूण ज्ञार्न 

सो झ्ांत्मा का ही भेरूपी भाव दे, किन्तु भात्माी उतने ज्ञान वाली 
नहीं है, इसलिये श्रेपूण ज्ञान था दी अपना खरूंप मान ले भोर पूरे 
ज्ञात स्रभाव की प्रतीति न करे तो स्ष्ट है कि उसने भगवान की प्रष्ची 
स्तुति नहीं की है। पूर्ण ज्ञान स््रमाव की प्रतीति रखंकर अपूण दश्शों 
की जानता तो है, किन्तुं उससे अपना स्व्रभांव मित्र हैं ऐंश्षा माने तो 
वह भंविन्द्रियनयी है। पर लंक्ष में खंगड-खणड होने वाले ज्ञान को 

स्वोन्मुर्ख करके जितनी अखंणठता की जाती है उतनी निश्चय स्तुति है । 


इृब्येन्द्रियाँ जड़ हैं, वे आत्मा से भिन्‍ल हैं। जड़ इन्द्रियों से झात्मा 
का पृथकत्र पहले द्वी बता दिया है, अत्र यह भार्वेन्द्रिय से (भूरे 
ज्ञान से) झात्मा के स्वभाव का पृथकत्व वतलाते हैं। अपूण ज्ञान को 
ही पूण भात्म मान लेना सो मिथ्याइप्टि्र है, क्योंकि जिसने भात्मा को 
झपृरण ज्ञान जितना ही माना है उप़ने भात्मा के सम्पूर्ण ज्ञान स्वमाव 
का अनादर किया है, अर्थात्‌ केचली के परिपूर्ण ज्ञान को भी उसने 
नहीं माना है, इसलिये उत्तने केवली भगत्रान की भस्तुति की है। किन्तु 
जिससे अपने ज्ञान स्वभाव को पूृर्गोतया स्वीकार किया है, ओर यह 
जाना है कि केवली भगवान को दैसा ज्ञान स्वभाव एम्पूरं तथा प्रगढ 
हो गया है, उसीने केवली भगवान की सच्ची स्तुति की है । 


आत्मा का चेतन्य गुण त्रिकाल परिपूंण हैं तथापि पर्याय में ज्ञान 
भपूण जानता है | भपूण. जानना ज्ञान का मूल स्वरूप नहीं दे । 
ज्ञान का स्र॒भाव एक ही पर्याय में सब कुछ एक ही साथ जान लेंना 
है, उसकी जगह यदि जीत्र ऐशां मान लें कि एक के बोद दूसरे यथाये 
को जानने की शक्ति वाला खरंड रूप ज्ञान मेरा स्वरूप है तो वह 
मिथ्या दृष्टि है, क्योंकि वह पर्याय के लक्ष में प्रंटक रहा हैं.। पर्याय 
है अवश्य, किन्तु यदि भरें ज्ञान की पर्याय को ही स्वीकार करें तो 
उसकी व्यवहार द्टि ही मिथ्या हैं, झोर वह स्थूर्ल ग्रृद्वीत मिथ्या दृष्टि 
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है। परन्तु अपूर्य पर्याय को जानने पर यदि ऐस्रा मान ले कि इंसं पर्याय 
जितना दी मैं हूँ, भर सम्पूण हृबव्य को भूल जाये तो वह भी मिथ्या 
इप्टि ही है । जब तक भखण्ड परिपूणें स्वभाव को दृष्टि में स्वीकार नह्दीं 
करता तब तक मिध्यादृष्टिपन दूर नहीं हो सकता । 


श्रात्मा और उसका ज्ञान त्रिकाल है। ज्ञान की वर्तमान पर्याय अ्पूर्ण 
है । मेरा ज्ञान स्वभाव पूर्ण है, तथापि मेरी क्चाई के कारण पर्याय 
में ज्ञान अपूर्ण दै-इतना जो पहले स्वीकार नहीं करता उसे व्यावहारिक 
थुल अ्रान्ति है, अपनी पर्याय का विवेक भी वह चूक गया हे, जिसे 
प्रपनी पर्याय का ही विवेक न बह द्रव्य स्रभाव को भी कहाँ से 
स््रीकार करेगा ! यदि पहले पर्याय के अस्तित्व को स्वीकार करे तो 
फिर उम्रके लक्ष को छोड़कर द्रव्य की ओर उन्मुख हो, किल्तु जिमने 
अंभी पर्याय को भी स्वीकार नहीं किया वह कर्मी दंब्य की ओर नहीं 
झुक सकता । क्या ज्ञान की अपूर्ण अवस्था पर्वथा नहीं दे ! क्‍या 
प्रपूणी दशा का खर-विधाण की तरह सर्वथा अभ्राव है £ यदि अपूर्श 
दशा नहीं हैँ तो क्या भी तेस द्लब्य पर्याय रहित दे! अथवा परिपूर्ण 
दशा विद्यमान है । यदि पूर्ण दशा हो तो परमानन्द प्रगठ होता 
चाहिये, और *मम्पू ज्ञान - एक ही प्ाथ होना चाहिये, किन्तु 
ऐसा नहीं है, ओर हब्य पर्याय रहित कमी होता ही नहीं, इस- 
लिये यह निश्चय से जानना चाहिये कि “वतेमान पर्याय झ्मपूय 
है| पहले अपूण दशा है, इस यदि स्वीकार न' कर ता घमकने का 
उपाय ही क्यों को ? पहले धपूर्ण दशा को ख्वीआर न करे ता 
उप्तका व्यवहार ही मिथ्या है । ओर थदि "मात्र अपूण दशा को ही 
स्वीकार करें और परिपूर्ण स्वभाव, को ने सममे तो उसका निश्चय 
सिथ्या है | पहले पूर्य दशा को स्त्रीकार करते के न्ाद छत्त व्पूर्य 
दशा ,का ज्ञान भी मेरा खरूत नदी है, में तो अख़णड पूरे हूँ, इस 
प्रकार स्माव की अद्भा करे ,तो. उप्तकी ग्रश्नाथे श्रद्धा दे, यथा श्रद्धा 
प्रह्िित ज्ञान-भी अच्चा-ही होता है.। भच्चा ज्ञान ,तिश्वय ओर उप्रतरह्वार 
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दोनों को भलीमौति .जानता है । मैं परिपूर्ण .ज्ञानः स्वभाव हूँ; किन्ित्‌ 
मात्र भी अपूरं। स्वभाव नहीं है ओर वर्तमान पर्याय अपूरय है, इस प्रकार 
ज्ञान में दोनों को जानने के बाद, पूरा स्वभाव की श्रद्धा के बल से 
ज्ञान अपूर! दशा का निषेध करता है, ओर स्वभाव की एकाग्रता के 
द्वारा अपूे दशा को दूर करके पूर्णाता प्रगट करता है । इसमें श्रद्धा, 
ज्ञान, चारित्र तीनों का समावेश हो जात। है | इसका नाम भगवान 
की स्तुति है। इसे सममे बिना किसी के सच्ची स्तुति नहीं हो सकती। 
ज्ञानी जन मात्र स्तोन्न-पाठ पढ़ जाने को ही स्तुति मानते हैं, और 
समझ से तो बिल्कुल काम ही नहीं लेते,-ऐसे लोगों के सच्ची स्तुति 
नहीं हो सकती । स्तुति करने घाला चात्मा है या जड़ £ भाषा और 
शब्द तो जड़ हैं, तब क्‍या जड़ के द्वारा स्तुति हो सकती है ? स्तुति 
करने वाला झात्मा है, ओर पात्मा की जो शुद्ध पर्याय है वही भात्मा 
की स्तुति है । 


जो पहले द्रव्य गुण और पर्याय को यथावत्‌ नहीं जानता वह 
जैन नहीं है, इतना ही नहीं किन्तु वह जैन-व्यवहार॒ तक भी नहीं 
पहुँच सका है। यदि अपूर्ण पर्याय को ही नहीं मानेगा तो उप्त झपूर्णता 
को कोन दूर करेगा १ धपूर्ण पर्याय को स्वीकार करने ,के बाद इससे 
भी ञागे को जाना है, कि अपूर्ण अवस्था कों स्वीकार कर लेने से 
भी धर्मीपन नहीं भाता। यहँँ। यह बताया है कि भावेन्द्रिय भात्मा का 
स्वरूप नहीं हैं गर्थात्‌ जो प्तमकने के योग्य हो गया है उप्त जीव को 
भावेन्द्रिय (अपूर् ज्ञान) को तो ख़बर है, किन्तु वह सस्पूण स्वभाव 
ओर अपूर् दशा के बीच भेद नहीं . कर सका, उसे हब भेद ज्ञान 
करवा, कर ज्ञेय-ज्ञायकः संकर दोष दूर करते हैं। . 


में तो अखण्ड एक चैतन्य स्वभाव हूँ, मरखणंड ज्ञान मेरा स्वरूप नहीं 
है, इस प्रकार जो मानता है सो धर्मी-जितेन्द्रि है। जो जीव 'भपूर्णता 
को मानता ही नहीं वह पर्याय को ही' स्वीकार नहीं: 'करता, ऐसे जीब॑ 
की यहाँ बात ही नहीं है, अर्थात्‌ बह तो- तीज्र मिथ्या दृष्टि है । जो 
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पपू दशा को स्वीकार करता है किन्तु उसी को पूरे स्वरूप मान 
बैठा है, वह भी तिध्या दृष्टि है| ठप्तने व्यवहार को स्वीकार किया है 
विल्‍्तु परमार्थ को नहीं माना | 
झत्र यहाँ परमार्थ को स्पष्ट कग्ते हैं। प्रतीति में भाने पर अखणड 
एक चेतन्य शक्ति के द्वारा (भावेन्द्रियों को) झपने से मिन्न जाना?-ऐश्ा 
जो क्या है सो उममें प्रतीति में आने वाला जो भखगण्ड एक चैतन्य 
स्वभाव है वह फरमार्थ है-निश्चय दे, ओर भावेन्द्रियों को अपने से 
मिन्न जाना-इमग जानने वाली पर्याय व्यवहार हैं | यहाँ प्रत्येक गाया 
में निशु्चय-व्यवद्टार को सेधि पाई जाती है। यह ऐसी भलोकिक रचना 
$ क्र प्रत्यक्त गाया में निश्चय झोर व्यवहार दोनों वतला कर बाद में 
ब्यवद्वार को उड़ा दिया हद । जो निश्चय एक रूप स्वरूप है सो तू 
है, जो कि सर्गीकार करने योग्य है, किन्तु जो व्यवहार बताया है सो 
वह तेगा खन्‍्हाय नहीं है भोर वह भादरणीय नहीं है। इस प्रकार विवेक 
जाप्रत किया है | 
इपतमें त्रिकाल स्वभात्र श्ोट वर्तमान पर्याय दोनों का ज्ञान आगया 
है| में भक्षगड एक खूप चैतन्य पिंड हूँ ऐते अस्ति स्वमाव को पअ्रतीति 
बरना झोर अपू्ण खण्ड रूप भात्र को अपना ख्भाव ने मानना सो 
मम्पकऋ दर्दीन है । यही भावेन्द्रियविजय है भोर यही पच्ची स्तुति है। 
यदि झात्मा की पर्याय में भूल न हो तो भात्मा को समकने का 
झतपर ही कहाँ रहा ? इसलिये जो भूल ही खीकार नहीं करता उमप्तरकी 
मं ब्रात नहीं है, किन्तु जो भूल को खोकार करके दूर करने आया 
$, उसे भूल को दूर करने का उपाय बताया जा रहा है। भूल को 
स्राकार का लेने मात्र से भूल दूर नहीं हो जाती भोर भूल के दूर 
हुए बिना घर्म नहीं होता । भूल मेरा खरूप नहीं है, विक्रार या 
भपूरणता भी मेरा खरूप नहीं है, में अखण्ड चेतन्य स्वरूप ] 
त्रकाल ज्ञान मृर्ति हैं।-इस प्रकार सम्पूर्ण स्रमाव ओ स्वीकार करने पर 


&? ५ 
प्रन्दशा में भपूरी, भवस्था का: ज्ञान रदे किन्तु .प्रतीति, में पूणे स्माव 
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का. बल प्रगठ हो गया है वह सम्यर्छ दृष्टि है, भोर उतप्ती को भगवान 
स्वरूप भपनी भात्मा की स्तुति प्रारंभ हुई है। 


सम्पूरो वस्तु की प्रतीति करने वाला जीव॑ श्रद्धा में विकार से 

लग हो गया. है। में शरीर-मन-बाणी नहीं हूँ, पुण्य-्पाप नहीं हूँ 
ओर श्रपूर्ण ज्ञानद्शा भी मेरा स्वरूप नहीं है; में तो धखण्ड एक रूप पूरा 
स्वरूप हूँ,>इस प्रकार सम्पूर्ण वस्तु की प्रतीति करमे पर विकार के 
अनुभव से अल्लगं हुआ सो येही पम्यकदशेन, इसी में भगवान को सच्ची 
स्तुति है | यथ्वपि आत्मा की पवस्था अपूर्ण है किन्तु शक्ति स्वभाव से 
जात्म-त्रिकाल पूर्ण है, केवल ज्ञानं, केबल दशशन भननन्‍्त सुख और भनन्त 
वीये. की वाटिका का फल (समूह) तो भात्मा ही है। भात्मा के स्वभाव 
में से ही केबलज्ञान॑ और केवल दरीनादिक प्रगठ होते हैं, कहीं बाहर 
से नहीं भावे | केवलज्ञानादि को प्रगट करने की शक्ति का कन्द तो 
भीतर ही पड़ा है, किन्तु स्वभाव शक्ति के प्रतीति रूप पोषण के भभात्र 
से केवलज्ञान रुका हुआ है; जहँँ। पूरे! स्रभाव का ग्रतीति रूप पोषण 
मिल्ला कि पहँ। केवल ज्ञानादि रूप फल -प्रगट होजाता है। मात्र श्रद्धा 
के भाव से ही पर्याय रुक रही है। जगत को बाहर की श्रद्धा जमी 
हुईं है, वह पुण्य, की-विकार की श्रद्धा करता है, किन्तु अतरंग में जो 


केवलन्नान स्वभाव विद्यमान है उसकी श्रद्धा नहीं करता; यही संसार का 
कारण है। 


जगत के लोग यह विश्वाप्त तो कर लेते हैं कि मोर के छोटे 
से अंडे में से रंगनबिरंगे पेखों वाला तीन हाथ मोर निकलेगा 
किन्तु इस अखण्डानन्द झात्मा के स्वभाव के प्रतीति रूप झंडे में से 
केवलज्ञान रूपी मोर श्रगठ होता है इस स्वभाब-सह्दिमा की प्रतीति नहीं 
होती, भोर श्रद्धा. में यह स्वभाव भाव नहीं जमता ! स्वभाव की अतीति 
के द्वारा सम्पक् श्रद्धा होती है और स्वभाव की स्थिरता के द्वारा बीत- 
रागता तथा केव्लज्ञान होता है; वह केवलज्ञान बाह्य अवल्म्बन से नहीं 
आता किल्तु अतरंग स्वभाव से ही अगट होता है। अख़णड :स्वभाव 
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की अतीति के' बल से स्वाश्रय से गुण कीं पूर्ण परिणति प्रगठ दोती है । 
सम्पकदशन भोर केवलज्ञान के प्रगट होने में अपूर्ण ज्ञान का भवलम्बन 
भी नहीं: है-खण्ड-खणश्ड- ज्ञान के ग्राश्य से सम्यकुद्शन या केबलज्ञान 
नहीं होता, इसलिये यहूँ। यह कहा है कि खण्ड-खण्ड रूप॑ ज्ञान भर्थातूं 
भावेन्धिय भात्मा के त्वभाव॑ से मित्र है। 
ज्ञान तो आत्मा का स्वभाव है, स्वभाव के कारण ज्ञान, की अपूर्ण 
अवस्था नहीं द्वोती। अपूर्याता पर निमित्त में युक्त होने से द्ोती है, 
इसलिये वह अपूर्ण ज्ञान भात्मा का स्वरूप नहीं है, भात्मा का स्वरूप सम्पूर्ण 
जानना . है; पूर्ण ज्ञान स्वभाव त्रिकाल दै-इस प्रकार पूर्ण की श्रद्धा. के वल 
से केवलज्ञान प्रगठ होता है, किन्तु यहाँ केव्लज्ञान प्रगट होने से पूर्व 
पूरी स्वभाव की सच्ची श्रद्धा और ज्ञान करने की. वात चल्ल रही है। 
जिसे पूर्ण स्वरूप की श्रद्धा ही नहीं दै; वह पूर्णदशा लायेगा कह से ! 
क्योंकि 'मूलं नास्ति कुतोशाखा” भर्थात्‌ जहाँ भूल दह्वी नहीं है-जड़ दी 
नहीं है, वहँँ बृक्त कहा। से होगा। इसी प्रकार स्म्पक श्रद्धाह्दीन कोई 
व्यक्ति कद्दे कि मैंने बहुत वुछ धर्म किया है तो उप्तकी बात स्वेधा 
मिथ्या है, वर्योकि प्रम्यक्ुश्रद्धाज्ञन रूपी वीज के बिना केबल दशैन ओर 
केवलज्ञानरूपी दृद्षा कहँ। से आयेंगे! जिप्रके श्रद्धारूपी , जड़ पक्का 
होगी, उप्तके बृच्च अंकुरित होकर कुछ दी पमय में केवल ज्ञानादि रूपी 
फूल अवश्य उत्पन्न होंगे। इप्तलिये जैन धर्म से प्रथम सम्यकुश्रद्धा 
करने पर भार देता है । जो 'अपूर प्रव॒स्था को आत्मा का सच्चा 
खरूप मान लेता दे, वह भात्मा के पूर्ण खरूप की हत्या करता ह्दै। 
ओर जिप्तने यह माना दै कि-अपूर्ण अवस्था से मेरा त्रिकाल स्वरूप 
भिन्‍न है, वह भावेन्द्रिय को जीतता है, यही भगवान की : स्तुति है ) 


यहाँ ज्ञान की अपूर्ण दशा से अपने को भिन्न “जानने की बात॑ 
कही है, किन्तु ज्ञान की णपूर दशा उस' प्रमेय भात्मा से अलग नहीं 
की जा सकती, भझात्मा से अवस्था अलग नेह्गीं की जा सकती । किन्तु 
त्रकाल परिपूरे स्वभाव. के लक्ष से यह प्रतीति में लेता है कि सह 
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अ्पूष दशा मेरा ख्र्य नहीं है।-जो भपूता है सी में नहीं हैँ, 
किन्तु मैं भ्रखण्ड चैतन्य मृत हूँ | इस प्रकार खभाव की ओर लक्ष 
करने पर पर्याय का लक्ष छूट जाता दे, उप्रमें 'भावेन्धिय को भलग 
कर दिया! ऐसा कहा जाता दे | भ्र्थात्‌ दृष्टि की भपेक्ता से भपना 
स्वरूप भावेन्द्रिय से मित्र है, यह प्रतीति में लिया से जितेन्द्रियता हूँ, 
और यही भगवान को घच्ची स्तुति है । इस प्रकार दब्येन्द्रिय और 
भावैन्द्रिय से झात्मा की भिन्‍नता चताने वाली वात वहीं है । 


अब यहाँ इन्द्रियों के विषयभूत पदाथों से आत्मा की भिन्नता चतलाते 
हैं,-प्राह्म ग्राहक लक्षण वाले पम्बन्ध की निक्टता के कारण जो अपने 
संवेदन के प्ताथ परस्पर एक से हुए दिखाई देते हैं, ऐसे भावेन्द्रियों 
के द्वारा ग्रहण किये जाने वाले जो इन्द्रियों के त्रिषयभुत स्पर्शादिक 
पदार्थ हैं, उन्हें, अपनी चैतन्यशक्ति की स्रशमेत्र अनुभव्र में आने वाली 
जो असंगति है, उसके द्वारा झपने से सर्वया भिन्न किया, सो यह 
इन्द्रियों के विषय भूत यदायों का जीतना हुआ । इसका विरतत विवेचन 
यहाँ किया जा रहा है । 

ग्राह्मस्जानने योग्य पर पदाथ । ग्राहक-जानने बाला ज्ञान । यहा 
पहले ही 'प्राह्म ग्राहक? कहकर परवस्तुश्नों ओर आत्मा का पस्तित्व विद्ध 
किया है | 'जगत सत्र कल्पना मात्र है, पर बस्तुएँ दुछ हैं ही नहीं, इस 
प्रकार जो बत्तु का अस्वीकार करता है भोर यह मानता है कि एक 
आत्मा ही सर्वे व्यापी है सो वह स्थूल मिथ्या दृष्टि है; क्यों कि एक- 
एक आत्मा प्रपने से पूरी है, ऐसा न मानकर 'सत्र मिलकर एक ही 
आत्मा है, ओर सत्र उसी के अंश हैं? इम प्रकार जो मानता है, वह 
एक आत्मा को अनन्तत्री भाग मानता है, और जगत के अनन्त 
आत्माओं को भी पूणे खरूप से न मानकर झनन्तवं भाग माना है। 
उस मान्यता में अनन्त जीव .हिंतता का पाप है। इस जगत में अनन्त 
भात्मा हैं, वे सत्र अपने सरूप से पूर्ण हैं, देव-गुरु-शास््र हैं, कर्म हैं, 
जड़ पदार्थ हैं, राग, हैं, संसार हैं, मोक्ष हैं; यह, सव स्त्रीकार करने के 
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बाद उन देव-गुरु-शास या रागादि के पा झात्मा का जैसा सम्बन्ध 


आत्मा और भमस्त पदायों का ग्राह्य आहक लक्षण वाला सम्बन्ध 
अर्थात्‌ ज्ेय ज्ञायक सम्बन्ध है। पन्चेन्द्रियों के विषयों की ओर का जो 
लट्त दे, मो शुभ या भशुम राग है। देक-गुरु-शाख्र शुभराग के निमित्त 
हैं, झोर रूं। पुत्र लदमी इत्यादि धशुभ राग के निमित्त हैं । शुभ या 
शुम किसी भी प्रकार का राग इन्द्रिय-तिपर्यों के लक्ष से ही होता है, 
खूमात के विषय में किसी प्रक्रार का राग नहीं होता; इसलिये देव- 
गुरुशारू तथा खी-पुत्न-लद्गी इत्यादि के लक्ष होने वाला शुसाशुभराग 
भी फरमाय से तो कैय में ही जाता दे। आत्मा के ज्ञान स्वभाव के 
लक्ष से गरग नहीं दोता, इसलिये ज्ात्मा के स्वरुप्र में राग नहीं है 
स्मलिये राग जय पदार्थ में जाता है, तथा ज्ञान स्वभाव उसे 
जानने वाला है; इस प्रकार सेय शायक सम्बन्ध है । 
देव-गुरुशार भोर रागादि के प्राथ भात्मा का प्राक्ष आहक 
रम्ग्व दरें, भात्मा ठप प्रवया जाननेबाला दे ओर वे सब जानने योग्य 
#, बहू उस जानते हुए यदि यह माने कि य्ह वस्तु मुझे हानि-लाभ 
कर्मी ते बह मिथ्यादष्टि है। मात्र जानने में राग-द्ंघ कही है £ 
तय ज्ञायक प्रम्नन्ध की निकटता के कारण भात्मा भौर पर पदाये 
एक से दिखाई देते €ँ, किन्तु एक नहीं हैं भिन्‍न ही हैं, यहाँ, शेय 
ज्ायक पम्बन्ध की निक्‍टता बतलाते हैँ;-जिस प्रकार का ज्ञेय प्रस्तुत द्दो 
धैषा ६ घात्मा में ज्ञान होता है, श्रोर जैसा ज्ञान होता है वैत्ा ही 
प्रस्तुत जय होता है। सामने सफेद मृति विद्यमान हो भोर ज्ञान में काली 
डिया ज्ञात हो, ऐसा नहीं होता; ज्ञेव ज्ञायक का ऐसा मेल है, उसे 
यंग निकट सम्बन्ध कहा है; निकट. प्रस्बन्ध दो पदार्थों का. पृथक 
बतलाता है, यदि जय के भाधार से ज्ञान हो तो श्षेय ज्ञायक में 
निकट सम्बन्ध नहीं रहा किन्तु दोनों एकमेक द्वो गये | ज्ञान शोर ज्षेय 
की एकता नहीं है इपलिये ज्ेय के कारण ज्ञान नहीं होता | ज्षेब और 
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ज्ञान का निकट सम्बन्ध होने पर भी जय पदार्थों के कारण छान 
नहीं होता । 

ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्ध की ऐसी निकटता दे कि प्रामने अलमारी हट 
तो ज्ञान में भलमारी ही ज्ञात द्वोती है, घड़ी हो तो घड़ी दिखाई देती 
है, घड़ी में चार वजकर मत्रह मिनिठ हुए हों तो ज्ञान में वैषा हं 
ज्ञात होता है; तात्य यह है कि प्तामने जता भी पदार्थ हो ज्ञान 
वैसा ही खतंत्रया जान लेता है | जो ऐसे ज्ेय ज्ञायक मम्बन्ध की 
नहीं समक्ता उस अज्ञानी को ऐसा भ्रम हो जाता दे कि मेरा क्वान 
ज्ञेव पदाथे के आश्रय से होता दै। जब राग होता दै तब ज्ञान में 
राग दी प्रतीत होता है, द्वेष नहीं इसलिये मेरा ज्ञान राग के अधीन 
है इस प्रकार अज्ञानी अपने ज्ञान को पराधीन मानकर ज्ञेय ज्ञायक संक- 
रदोष उत्पन्त करता है, और इसलिये उसे ज्ञेय पदायों से भिन्न अपने 
स्वतंत्र ज्ञानलभातर की प्रताति नहीं है। यहीं ज्ञेग ज्ञायक की मिन्नता 
पममाते हैं कि भाई। तेरा ज्ञानभाव स्वतः जाननेवाला दे, और 
समरत ज्ञेय तेरे ज्ञान में ज्ञात होते हैँ, ऐसा ज्षेय ज्ञायकता का निवट 
एम्बन्ध है, किन्तु कर्ता कर्म का सम्बन्ध नहीं है, इसलिये समस्त पदार्थों 
से अपने ज्ञानस्वरूप को भिन्न मान | 

यह भगवान को स्तुति को वात चल रही है। जैसा भगवान ने 
किया वैप्ता करने से भगवान की स्तुति होती है या ठप्तसे कुछ दूसरा 
करने से ? भगवान ने तो सबवें से ओर विकार पर से अपने ज्ञानस्रभाव को 
अलग जाता है, भोर रागद्वेष को दूर करके उम्रमें स्थिर हुए तब 
उनके पूर्णादशा प्रगठ हुईं हैं॥ उन भगवान की स्तुति करने क़े लिये 
पहले यह निश्चय करना चाहिये कि-भगवान की ही मैंति मेरा ज्ञान- 
स्वभाव पर से और विकार से मिले है; तभी भगवान की सच्ची स्तुति 
हो सकती है, दूसरे उपाय से नहीं । 


: जैसे सगवान क्ता केबल ज्ञात किप्ती पर यदार्थ के भाधार से नहीं 
जानता 5उच्ची प्रकार '्िम्र दशा में उसी ज्ञान पर के झाधार से नहीं जानता 
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किन्तु खते; जानता -है | सेय ज्ञायंक संम्बन्ध की “ निंकटता उप भूल 
का कारण नहीं है, किन्तु तेय ज्ञायक संम्बन्धे को कर्ता कमे रूप से 
मान लेता है, यही विपरीत सान्यता'है, घोर यह मान्यतों ही विकार का 
मुल है । यदि ज्ैय पदार्थों के घाथ निकठ अंम्क्‍्ध भूल का कोरणों हो 
तो केवली भगवान की बहुत सी भूलें होनी चाहिये क्योंकि वे संभी 
ज्ेयों को जानते हैं; ज्ञान में जो वस्तु ज्ञात होती है बह भूले का 
कारण नहीं है-। क्षात में चधिक बस्तुएँ ज्ञात हों या थोंडी' बह भोत्मी 
के चतन्य स्वश्ाव क्री घोपणा है | उन अमय 'में शात्मां तो जॉरमेमें 
वाला हूँ, राग करने जाला नहीं हैं. पर के कारण मेरा ज्ञान नहीं होंता” 
इस्त प्रकार गफ्ती स्ाधीनता की श्रद्धा करने. की जगह यह मान लें 
कि पर वस्तु के कांरण अपना ज्ञान हुमा है ओर ज्ञान में पर बेस्ट 
ज्ञात .हुईं इसलिये राग ड्ुआ हैं, भर्भाव्‌ मेरी ह्ञानं:ही राग बाला हैं” 
सो यही भूल है। ज्ेव का लक्ष करते हुए अपने सम्पूरें! ज्ञान सवंमाव 
को ही भूल जाता है, और उप्लिये ,्ेय पढाथों के ज्मय 'ज्ञार का 
एकल्य .भाषसित होता है| किन्तु . क्षेयों को जानकर "मेरा ज्ञान ़माव 
सबरी भिन्न ही है' इस प्रकार अपने ज्ञान स्वभाव को भझल्लनग ही प्रतीति 
में लेना, सो यही डन्द्रियों के विषयों को भुलग करना है।-ज़िपत्े ज्ञेयों से 
भिन्न ज्ञान स्वभाव -की अ्रतीति की. है, उप्तने, अस्थिरता के: काररं। पर लकी 
से होने वाले भल्प राग द्वेप भी चास्तंत्र में तो ज्ञेग रूप ही. हैं, जो 
राग द्वेष होता दे प्ती उसे वह जान लेता है किन्तु उसे ज्मपना स्वरूप 
नहीं मानता यही भगवान की सच्ची स्तुति है, यही धर्म है। 


है भाई ! तुके धेंम करनों है, सुखी होने है, किन्तु: मैं कोने हूँ 
ओर पंर कौन है, ऐसे स्व-पर :के -पुंयकल को जोने बिता त ेंपने में 
क्या करेगा / पहले पर : पदार्थों से अंपने' पृथकंत्व को: तो. पंदिचेन 
ममरत पर' पदाथों से भेरास्वरूप मिलने है यह 'निश्चय पंरने पर भर्चन्त 
पर वंस्तु' की.- दृष्टि बुर होकर-स्वश्ाव की दृष्टि में झागयोी अर्यत्ति सम्पर्े 
दंदीन हो गया | “बच; यहू। से धमे. का प्रारम्भ :द्वोता.. है; इसलिये प्सवे 


४५४८ |] समयसार. प्रवचन .:. दूसरा भाग 


प्रथम भाचाये भगवान खन्‍पर का , स्वरूप बताकर भेद विज्ञान ही 
कंगते हैं, भेद विज्ञान से ही प्रत्ने सिद्धि होती दे । हु 
. आत्मा ज्ञान खरूप हैं और पर वस्तुएँ उप्तका ज्ञेष हैं | ज्ञान 
आत्मा, को लेकर है ओर ज्ञेय वस्तुओं को लेकर है। दोनों भयने-अपने 
स्तंत्र कारण से हैं, किन्तु उन्हें ज्ेव ज्ञायक की निक्रव्ता का व्यावहारिक 
सम्बन्ध अनादि काल से है। क्षेय ज्ञायक सम्बन्ध को यहँ। व्यावह्वारिक 
सम्बन्ध इसलिये वहा है कि वह पर्वाथ की थपेक्षा से है, दब्य की 
अपेक्षा से एक द्वव्य का दूसरे दृब्य के साथ कोई भी सम्बन्ध नहीं है। 
स्व॒ द्रव्य और पर द्रव्य त्रिकाल भिन्न हैं, तथापि भ्रज्ञानी को ज्ञेव ज्ञायक 
सम्बन्ध की निकठता से मार्तों स्व-पर एक द्वो जाते हों इस प्रकार एक से 
भाष्ित होते हैं प्रथकत्व माप्तित नहीं होता। स्व पौर पर एक नहीं हैं, 
किन्तु एक से भातित होते हैं, इसीलिये घज्ञान दे | यदि त्वपर के 
पएथकतव को जान ले तो झज्ञान न रहे | 

अच्छे मिशन्न को देखने पर उप्त समय राग होता है, भौर मुंदद 
में: पानी श्राजाता है। वहाँ मिष्टान्न के कारण श्रथवा उसके ज्ञान के 
कारण राग नहीं हुआ दे, भोर न मुँह में पानी भाने का कारण कोई 
रोग है । मिष्टाल पलग वस्तु है, ज्ञान घलग है, राग भलग है, भर 
मुँह में जो पानी श्राया है सो चह घलग है । ज्ञान जानने वाला है, 
ओर . मिष्ठान्न, रागं, पानी, ज्ञेय हैं | ज्ञानों उम्र दोने वाले राग को 
जानता शवश्य है, किन्तु उसे झपना स्वभाव नहीं. मानता । और 
अज्ञानी उस राग को जानता है, किन्तु वह उस राग और ज्ञान के 
बीच भेद नहीं कर सकता, धर्थात्‌ राग को अपना .स्वरूप मान बैंठा 
है। यहाँ थाचार्यदेव ने राग और ज्ञान-के बीच सूहरम भेद ज्ञान 
कराया है ।:झात्मा में जिस प्रकार.का ,ज्ञान का क्षयोपशम होता है, 
उसी प्रकार का ज्ञेव स्वयं विधमान होता है! वहाँ। जिसे भात्मा का 
ज़क्ष नहीं है उसे. यह खबर नहीं है कि अपना ज्ञान झात्मा में से ही 
प्रगठ द्वोता है, इसलिये 'यह प्रस्तुत वस्तु ऐसी है जिम्के, कारण मुक्ते 
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ज्ञान हुपा है? इस प्रकार भज्ञानी को शेय भौर ज्ञायक एकःसे मांलुम 
होते हैं, किन्तु वे एक नहीं हैं, अपनी चैतन्य शक्ति का स्थमेव घलु- 
भव में चझाने वाला जो असंग भाव है सो उसके द्वारा, परथकत्व स्पष्ट 
भातित होता. है | चैतन्य -शक्ति झसेग दे वह प्रपने- स्वभात्र से ही 
जानती है, किसी पर पढ़ाये के संयोग से नहीं । | 


प्रश्ः--यदि झाप यह कहेंगे कि ज्षेय पदाये के कारण से ज्ञान 
नहीं होता तो कोई सत्‌ शा्तरों का बहुमान नहीं करेगा; क्योंकि 
शास्र के कारण से तो ज्ञान होता नहीं है| कक 


उत्तर--जो सत्य को मममेगा उत्ती को प्रत्‌ के निमित्तों की ओर 
का यथार्थ शुभ विकल्प उंठगा। शास्त्र के कारण ज्ञान नहीं हुआ है, 
किन्तु जत्र स्वये सत्य को समझता है तब सत्‌ शास्रादिक ही निमित्त के 
रूप में होते दैँ। जब निमित की और से लक्ष को हटाकर निज में 
लक्ष किया तत्र मत्य को प्रमकृता है. और तभी पर वस्तु में, निमित्तपन 
का उपचार दह्ोता है। कोई जीव परमार्थ से देक-गुरु-शाल्रादि पर 
वंदाथथों का बहुमान नहीं करता, किन्तु भपने को जो पत्‌ श्रम में 
आंख ई ठम धत्‌ समक का ही से वहुमान करता है, किन्तु ञ्भी 
बीतराग दशा नहीं है इसलिये सत््‌ को सम्रकने का बहुमान करने ' पर 
शुभ विकल्प उठता है, भौर शुभ विकल्प के समय भशुभ निमियों को 
लक्ष नहीं द्वोता, पच्चे किन्तु देव-गुरुशाल्ादिक शुभ 'निमिततों का ही 
लक्ष दोता है; इत प्रकार यथा समक' होने पर सच्चे देव-गुरुशशार्स के 
बहुमान का शुभ विकल्य आये त्िना नहीं रहेगा। किन्तु जो जीव 
देव-गुरु-शाल' के कारण से भात्मा का जवान होना मानता है वह 
अपने स्थाधीन. तत्व की दिता करता है, शोर देव-गुरूशात की आज्ञा का 
अनादर . करता है | देवं-गुरुशार्यं तो यह बतलाते" हैं. कि-चू जान 
स् दै, तेरा ज्ञान तेरे खमाव, में-से ही-अगट, होता. है, ,तेरे ज्ञान 
के लिये पर का आंवार नहीं दे, ऐसा न माजकर जो ऐसी विपतीत 
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मानता है. कि-मेरा; ज्ञान पर. के भाधार से प्रगठ होता है, वह देंवे 
गुरुशाख्र के कपन को नहीं, मानता । 
ज्ञान -झम्ुक, इन्द्रियों. के. विषय में लग. गया ऐपा कहा जाता है, 
बहा. विषय .जड़ नहीं किम्तु राग है; पर उस्तु में शान नेद्री रुकता, किन्तु 
पर बस्तु को जानने पर स्वयं राग मांध करके राग में भटक जाता दे । 
जानने में राग करके भटक जाना ही विषय है । सर विषय का लक्ष छोड़कर 
फ्र.में लक्ष का जाना ही विधेयं है। ज्ञान को एकता भात्मां के साथ 
करने की जांह पई॑ संक्ष में ज्ञान की एकता हुई सो यही विपय है । 
राग और राग का निमित्त पर वबस्तु-दीनों को एक करके ठसे 'इन्द्रिय 
विषय” कहकर भात्मा से झलग कहा दै। एक ओर मात्र ज्ञान स्वमाव 
रेखा है, दूसरी और सब क्षेय में अन्तेह्रित कर दिया; इृप्त प्रकार इष्टि 
के हांरा दो भेद ही कर डाले हैं ।. शुभ या भछुम किप्ती भी प्रकार 
'का रागे, और उसे राग के निमित झादि-सबसे में - झलग जाता ही 
हूँ ऐसे असंग स्वरूप का ज्ञान करना ही-इन्द्रियों के विषय भूत स्पर्शा- 
दिके पदाथों को जीतना है । 


'. यह ,इन्द्रियों के विषयभूत स्पर्शादिक पदार्थ! कह है, इमलिये 
किप्ती को प्रश्न उठ सकता है कि-स्पर्शादिक तो शुण है, तत्र उन्हें 
पदाये क्‍यों, कहा है? ठसका समाधान यहूं है किनल्यधपि स्पर्शादिक 
शुण हैं, क्षिन्तु गुण गुणी के भभिन्‍न होने से स्पर्शादिक ग्रण के जानने 
पर अस्तु ही साथ ही साथ ज्ञात दो जाती है, इप्त श्रपेज्षा से यहैँ। स्पर्शादि 
को पदार्थ ऋषकर गुण और वस्तु की अमिन्‍्वता से कपन किया है। भौर 
फिर यहीं स्पर्शादि, कहने का यह सी धाशय है कि. यह .इन्द्रियों के 
विषय का वर्णशन, है । -इन्द्रियों के हारा परमाणु ज्ञात नहीं होता, तथा 
स्पश रस, यंध, ब्रणे-यह सभी..!ुण एक प्ताय ज्ञात नहीं होते, किन्तु स्पर्शादि 
एक गुण ही जात झेता है; इसलिये: यहाँ -'स्पर्शादिक पदार्थ! कहा :डै 

इन्दरियों के विषयश्त पदार्थों की “ओर हद करने :पर राग का 
भयुभव होता है; किन्तु यह अतीति में लेने-पर तकेः मेरा ज्ञान विषयों 
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से मित्र दै-वैतन्य की प्रेप्ेगता सममेव भ्ुभव में भाती है; वहाँ। संग 
की या उन्द्रियों की... आवश्यकता नहीं होती 4 ज्ञान स्वयं ही 'भहुभव् 
में आता दै । ज्ञान के प्मय पर वस्तु भले: डी, विद्यमान हों, क्र्म्तु 
उन बस्तुओं के धाधार से ज्ञान का विक्ास, नहीं. हुआ .है,. ज्ञान का 
विक्रम तो मात्र तान स्रभाव के ही झाधार से होता है (“चतन्य का 
ज्ञान राग में या पर में नहीं मिल जाता, इसलिये, वह चअसंग है । 
ज्ञान पर के थाघार से तो होता ही नहीं, रिन्‍्तु. वास्तव में ज्ञान 
अपन! ज्ञान दशा को ही जानता है, पर, को नहीं जानता, ज्ञान के 
द्वारा खयमेत्र ज्ञान का अनुभव करने पर परपदार्थ ज्ञात द्वो. जाते हैं।- 

पर पदाथों से ज्ञान की मिक्तता-ही है, इस प्रकार स्वयमेव (मात्र 
भात्मा से) भनुभन्र में भाने बाली जो भसंगता है, उप्तकी श्रद्धा के 
द्वारा, इन्द्ियों के विपयभूत पर द्रब्यों को अपने से जुदा कर- दिया । 
प्रसेस चैतन्य स्वरूप का झनुभव करने पर दाग झोर पर दब्यों का 
लक्ष छ्ुंट जाता है, इसी को नितेन्द्रियता कंहा:है | जो अंग चैतन्य 
घम्प और इन्द्रियों के विपय-भूत पढाथों की एकता मानकर संग- 
घमगता थी खिचड़ी बनाते हैं वे मिथ्यादृष्टि हूँ संकर - दोष युक्त हैं 
थ्रोर चतनन्‍्य की भेम्तंगता की- श्रद्धा के द्वारा उम्त व्रिपरीत मान्यता रूप 
संकर दोष का परिहार होता है; प्रंकर दोष का परिहार ही भगवान 
धा। प्रच्ची स्तुति है ., 

भगवान की घी स्तुति के तीन प्रकार हैं । उप्तमें से अब्येन्द्रि 
भौर भावेन्द्रिय को जीतने के दो प्रकार कहे जा खुके हैं, यहाँ तीपरे 
वी चर्चा है | पर पदाथों से अपनी भझसंगता दे, ऐसी दृष्टि के द्वारा 
अपने ज्ञान स्वभाव से पर पदाये को सर्ववा अलग किया-अल्ग जाना 
हो पर यदार्थी का जीतमा है। में भक्षणंड ज्ञान रेचरूप आत्मा जड़े 
इन्द्रियों से भिन्न हैं, खगदन्खणड ज्ञान से मिन्‍न भर्धात्‌ अपूर्य:झाव 
मितना नहीं हूँ. और र्थ:क्षेय पदों से मिन्‍न हूँ, ऐसी अंतरंग- स्वभाव 
की दृष्टि का होना ही प्रष्ची स्तुदि है ।. पर पदार्थ, की सहयत्ता-से 
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मुझे आत्म लाभ द्वोता है ऐसी मान्यता छोड़कर घपने स्वभाव में 
एक्राग्रता करना सो ठत्तका लाभ इन्द्रियों के विषयमूत पदार्थों को 
जीतना अथवा प्म्यक् दरन है, और यही भगवान की सच्ची स्तुति है। 

अश्चः--इसमें कहीं भी भगवान का तो नाम ही नहीं भाता भौर 
मात्र श्रोत्मा ही प्रात्मा की बात है, तब फिर इसे भगवान की “स्तुति 
केस कहते हो ! 


उत्तर:---यहाँ. ' भगवान की निश्चय स्तुति की बात दे । निश्चय 
से ते जैसा भगवान का पाता है वैप्ता ही स्वय है, इस्तलिये निश्चय 
में धात्मा की ही वात थाती है| पर की- स्तुति (भगत्रान का लक्ष) 
निे्चय स्तुति नहीं है,. किन्तु शुभराग है। अपने पृणणे स्वभाव की 
प्रतीति करना" ही भगवान की निश्चय स्तुति है,-यही झात्म घममं है । 
अपने लिये तो खय॑ ही भगवान है, इसलिये निश्चय से जो भपनी स्तुति 
हैं सो वही भगवान की स्तुति है । भगवानः में श्र अपने में निश्चय 
से कोई भी धन्तरः माने -तो वह भगेवांन की स्तुति- नहीं कर सकता ; 
दृष्टि में असंग चैतन्य त्वरूप वी स्तुति की सो- वह जिलेन्द्रिय हो 
गया । अपने अलग स्वरूप की दृष्टि करने पर सभी, पर पदा्थों को भर 
विकार को अपने से पृथक जानना ही जितेन्द्रियता है। यहाँ टीका में 
द्रव्येन्द्रिय भावेन्द्रिय ओर इन्द्रियों के विषयभूत पर पदार्थों को जीतने 
की बात क्रमशः की गई है, परन्तु उप्तमें कोई क्रम नहीं होता । जहँ 
अपने स्वभाव की भोर उन्मुख हुप्रा कि वहाँ तीनों का जीतना एक ही 
साथ होता है। यहाँ जीतने .का. भथे उन पदार्थों. का : दूर ढकेल देना 
नहीं है, ओर न-उठन. पर, द्रब्यों में कोई परिवर्तन ही. करना है, किन्तु 
झपना लक्ष अपनी. भोर. - करके : उन्हें लक्क. में से. दूर करना है | उन 
छब की भोर के :लक्ष को. छोड़कर स्वभाव का, लक्ष किया सो यही उनका 
जीतना- है। ; 

द्रव्येन्द्रियों से खण्ड खण्ड रूप. ज्ञान से था ज्ञेव पंदाथों से. भात्मा को 
संम्पकंदशनादि कार्य कंर “ सकता हूँ. ऐसी. मान्यता, में, ज्षेयः ज्ञायंक 
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सेकर , दोष है, स्व-पर .की .एकत्व मान्यता है, और यही :मिथ्यात््व , है, 
विन्तु ठप्त ओर से-लक्ष को छोड़कर :स््र-लक्ष॑ से उस स्-पर .के एकत्व 
की मान्यता को छोड़ देने पर संकर दोष दूर हुआ ओर प्रस्यकदशन 
ग्रगट हुआ | परन्तु यदि इन्द्रियों :से ज्ञान माने ' या' विकल्प से अथवा 
पर वस्तु से ज्ञान माने तो उपका ज्ञान कभी भी वहाँ से हटे ही नहीं 
दिन्‍्तु मेरा ज्ञान स्तंत्र है, जड़ इन्द्रियों की, त्रिकल्प की या पर चचस्तु 
की मेरे ज्ञान में नात्ति है;--यदि इसे प्मक ले तो ज्ञान, स्वभाव में 
लक्ष करे भौर उन पर से ज्ञान का लक्ष हटा ले। ह ु 

यह द्च्येन्द्रिय भावेन्द्रिय ओर इन्द्रियों के विषयभूत पर पदार्थों से. 
ज्ञानचभाव अलग है, यह बात तीन प्रकार से भेद करके बताई है, 
फिन्तु वास्तव में तीनो में एक ही का समकाना है क़ि-तेरा जो लक्ष 
पर की ओर जाता दे, उसे शपनी घोर कर। जब -वेरा लक्ष अती- 
न्द्िय ज्ञानस्यथभाव से हटा दै तन वह जड़ इन्द्रियों पर गया है, भोर 
जप जड़ इन्द्रियों की ओर लक्ष गया तब ज्ञान में भेद होकर भाषिन्द्रिया 
उतन् हुई हैं, शोर भावेन्द्रियों के द्वारा जाननेवाला ज्ञान पर ज्ञेयों को 
ही जानता है,-इसलिये उन तीनों का निषेध करके ज्ञानसरूप भात्मा 
का लक्ष कराया है। | 

. अ्रतीन्द्रिय भाव्मा इन्द्रियों से परे है। उप्तका लक्ष करने पर 

इन्द्रियों का भवलम्बन छूठ जाता दै, चेही इन्हरियों का जीतना है। पर 
सन्मुख होने में द्रब्येन्द्रियदिक तीनों एक प्ताथ' आते हैं भोर स्व- 
स्रन्तुख होने पर तीनों के अवलम्बन का एक साभ्र अभात्र होता है। 
निमित खण्ड भोर पर इन तीनों से परे स्वतंत्र, अखगणड >चैतन्य स्वभाव, 
की भौर, दलकर उसकी प्रतीति करना हो धर्म है, यही अनन्त तीथ- 
करों की प्रच्ची रतुति दै। । 

इस प्रकार भ्रखणड ज्ञान स्वरूप के लक्ष से इन्द्रियादि को जीतकर 
स्तुति की सो उम्र स्तुति के फल का. यहँँ। कुछ वर्णन करते हैं। “इसे : 
प्रकार ऋष्पेन्द्रियों, भावेन्द्रियों और. इन्द्रियों के विषयभूत पदाथों को. जीत- 
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हर, (जन्नानदशा में) “जो: श्षेय ज्ञायक संकर नांबक ढोघ झाता था वह 
सब दूर होने से एकत्व में टंकीत्कीयें! भोर ज्ञाचल्वभाव के द्वारा से 

ये दर्यों से परमार्थत: मिन्न अपने 'भात्मा का 'भनुभव- कस्ता है, चह 
निश३ुचय से ,जितेन्द्रिय जिन है” (श्री पर्मक्तार>गुजरात्ती, एप्ठ ४७ ) 


यहाँ। आचांयेदेव॑ ने सम्यकूदं्ट की निश्चय में जिन कह है। 
जिन्हें पम्यक्दरीन हुमा ६ वे अंल्पकाल में ही भमेवश्य जिनें होंगे। 
जिन्होंने जिंनेन्द्रदेच की माति ही झंपने आत्म-संबभाव को पहिचान कर 
उम्रकी ग्रतीति कर ली है, वे जिन! हो गये हैं। घस्यकदष्टि को भनेक॑ 
स्थान प्रं- शांत्रों में जिन कहा है -। भरे ! जंगत को प्॒॑ंस्यक् दशेन की 
महिमा ज्ञात नहीं है । पम्यक्ू दशन' नें तो सम्पूर्ण पूर्णानन्दी द्वन्य 
को ग्रतीति में 'समाविष्ट कर लिया है | सम्पूण द्रव्य को ग्रतीति में 
लिया कि फ़िर पूर्ण दशा भझलग हो 'ही नहीं सकती  ' 


आत्मा. का एक रूर्प स्वाभाविक चतनन्‍्य खभाव होने पर भी, पहले 
घन्नान दशा के कारण अनेक रूप से खंण्ड-खण्ड रूप सानता था, 
किन्तु जहाँ घच्चे ज्ञान के द्वारा स्वभाव को प्रतीति में लिया कि वही 
पर के ज्ञाथ एकत्व बुद्धि दुर हो गई भोर खणड-भेद रहित एकत्व स्वरूप 
में स्थित टंकोत्कीण एकाकार ,खम्ताव, धनुभव में ध्रागया, ऐसा अलुभत्र 
करने वाला जितेन्द्रिंयं जित है । 2 


प्रश्व:---यहँ। सिद्ध पर्याय का स्वरूप व॒ताया जा रहा 


--+सिंद्ध पर्याय को संरूप नहीं किल्तु अखंणडं द्रव्य का स्वे- 
रूप बंतायों जा 'रंहा है | सिद्ध तो एक पर्याय हैं और यहाँ ऐसी 
अंतन्त पंयोयों से भखणर्ड द्रव्य 'बंताया बातों हैं, इस द्व्य में से ही 
सिद्ध दशा प्रगठ होती है | यहूँ। पर्याय का लेक्ष छुड़ांकरे स्वभाव का 
लक्ष करने. को कहा गया है, क्योंकि :घखरणड.। द्रव्य स्वभाव. की लक्ष में 
लेना ही धरम है। अखगणड, एकेरूप चैतन्य रंवमांव : की. प्रतीति: में पर 
की ओर की, लक्ष (ही नहीं, है; ब्रात्मा- की हर््यूण : चैतन्य शक्ति. भेंन्तेंड 
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मुंख होने की शक्ति से युक्त है, वह शक्ति इन्द्रियादिक - बाह्य सामप्रीः 
की हीनता से हीन नहीं होती । स्वमै स्वभाव की रुचि करके झपूरा ज्ञान 
को भपनी ओर करे तो कोई पर द्रव्य उसे नहीं धठकातै | यहाँ जो 
. पर लक्ष से श्रवस्था के खण्ड होते हैं, उन्हे उड़ा दिया है,-एक भ्रोर 
सम्पूरं! ज्ञान मूति अखण्ड आत्मा को रखकर इन्द्रियों, खगडरूप ज्ञान 
ओर पर वस्तुओं को झात्मा से अलगरूप में बताया है। इस प्रकार 
पर का, विकल्प का, ओर पर्याय का लक्ष हठाकर एकरूप घखण्ड 
स््रभाव की प्रतीति करना ही ईश्वर का साक्षात्कार है, वही आत्म 
दर्शन है बह्ी निश्चय स्तुति है, और वही प्रथम धर्म है| 


अवस्था में अपूरा ज्ञान हो और यदि वह पर की ओर जाये तो' 
झात्मा को नहीं जान -सकता, तथा जो ज्ञान प्रात्मा को नहीं जानता 
वह आत्मा का स्वरूप नहीं है। अत्रस्था में अल्प ज्ञान हो तथापिं थदिः 
वह प्रामान्य स्वभाव की ओर ढले तो वह ज्ञान भात्मा का ज्ञाता दोने' 
से धस्रभाव की ओर का हुआ | जितना ज्ञान प्रपने स्वभाव की भोर 
गया उतना ज्ञान तो आत्मा के प्ताथ एक हुभा है, इसलिये वह 
अखण्ड है, ओर जो. ज्ञान पर की 'ओर जाता है वह खण्ड खण्ड रूप॑ 
है; उस खण्ड खण्ड ज्ञान को यहूँ। झात्मा का स्वरूप नहीं कह्दा है; 
क्योंकि यहँ। - सम्यक्ृदशन को झखण्ड विषय बताया है; इसलिये यहँ। 
मात्र सामान्य की बात ली गई है ।-ज्ञानी की दृष्टि अ्खण्ड एक रूप 
स्वभाव पर है, स्व के जानने पर पर का ज्ञॉन होता है। भज्ञानी को स्तर 
का भान न होने से वह परोनन्‍्मुख होकर इस प्रकार ज्ञान का माप 
करता है कि-'मैं पंर को ही जानता हूँ, मेरा ज्ञान पर को जानेनेवाला 
है। ज्ञानी जानता है कि मैं स्त्रये ही ज्ञान हूँ, भपने ज्ञान के -विशेषों 
के द्वारा में अपने को ही जानता हूँ। 

अपूर खण्ड खण्ड. रूप - ज्ञान, भात्मा की पर्याय में होने पर भी 
यहँ। उसे चैतन्य स्वभाव से अलग क्यों कहा है? वास्तव में तो ज्ञान की 
अपूर्) पर्याय भी झात्मा के :ज्ञान स्रभाव के ही विशेष हैं, परन्तु दरशेन 


४६ ञु समेयंसार अ्रवचन -: दूसरा भाग 


का : विषय भमिन्न है, .उसमें. विशेष अवस्था का ग्रहण नहीं दे । दशन 
में।तो सामान्य परिपूर्ण ही आाता है । जत्र दरशन.. प्तामान्य स्त्रमाव 
को निश्चित करता है तत्र पर्याय की गोण करके ज्ञान स्वोन्मुख होकर 
सम्यकू होता है, और वह प्म्यक् ज्ञान सामान्य विशेष दोनों को 
जानता दै । ह 
: अखण्ड शात्म स्रमाव की ओर उन्मुख होने वाले-चतुर्य गुण 
स्थानवर्ती प्रम्यक दृष्टि को यहँ। जितेन्द्रिय 'जिन' कहा है। राग और 
अंपूर्णता से रहित पूर्ण स्वरूप को दृष्टि में लिया है और पर्याय की 
अशक्ति से झल्प राग-द्वेष होता है, उसे पपना नहीं मानता, इसलिये 
दृष्टि की अपेक्षा से वह (पस्यक दृष्टि) जिन है। भात्मा पर से सिन्न 
मात्र ज्ञाता दृष्टा है, ऐसे स्वभाव -की स्वाश्रित दृष्टि के द्वारा ज्ञान को 
स्वोन्मुख करके ज़िप्तने पर के भाश्रय को जीत लिया है (ज्ञान में से 
पराश्रय को छोड़ दिया है) वही जिन है | ज्ञान में से पराश्रयता को 
छोड़े दिया या उसे प्रस्तीकार कर दिया सो इससे अपूर्णता का भी 
निषेध होगया । क्योंकि ज्ञान में जो भपूर्णता थी वह पराश्रय से 
थी। स्वभाव के आश्रय से भपूरता नहीं है । ऐसी प्रतीति करने के 
बाद झल्प स्थिरता के कारण जो राग रह गया उसका ज्ञाता हो 
गया है। पहले झज्ञान दशा में विकार जितना है प्पना स्वरूप 
मानकर स्वर्य पर वस्तु से विजित हो जाता था, जब विकार रद्दित 
अपने त्रिकाल स्वभाव की ग्रतीति के द्वारा विकार से घलग हो गया 
है, भर्थात्‌ पृथक ज्ञान स्माव क द्वारा इन्द्रियों की विषयभूत पर चस्तु 
को जीत लियां है, इसलिये वह वास्तव में जितेन्द्रिय जिन है| 


ज्ञान स्वभाव अन्य 'अचेतन द्रव्यों में नही है इसलिये उसे लेकर 
भात्मा सर्वाधिक है, अलग ही है। जड़ पंचेन्द्रियों की ह्ीनता होने 
से भात्मा के ज्ञान. की हीनता मानने वाला जड़ बुद्धि है। पंचेन्द्रियँ। 
तो अचेतन हैं, उनसे भात्मा का ज्ञान नहीं होता, किन्तु यहँ। भाचार्य 
देव यह बतलाते हैं-कि पेचेन्द्रियों: के निर्मित्त से हाने वाला खंगड-खण्ड 
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रूप ज्ञान काचित्‌ शिधिल हो जाये (पर को जानने के लिये भशक्त 
हो जाये) तथापि शात्मा की पश्ोर की श्रद्मा में क्रिचित्‌ मात्र भी 
शिथ्विलता नहीं झाती। यहीं इन्द्रियों के निमित्ति से द्ोने वाले ज्ञान के 
शिपिल होने की बात कड़ी है, क्योंकि इन्द्रियों के , निर्मित्त से, जानने 
घाला ज्ञान पर को ही जानता है, ओर पा को जानने वाले, ज्ञान 
की महिमा नहीं है. विल्तु निज को जानने वाले ज्ञान की मद्दिमा है, 
इसलिये पर को जानने में ज्ञान की झिथ्रिलता हू! तथापि बाहीं स्व को 
जानने की मेरे ज्ञान की शक्ति कम नहीं होती । भले ही , पर का. 
पमावृत्न विद्येप न.हो किन्तु ज्ञान की सत्र में एकाग्रता के द्वारा में केवल- 
प्वान प्राप्त करूँगा, क्योंक्रि मेरे ज्ञान प्रभाव को किसी पर का भवल- 
स््रन नहीं है । 

जड़ इन्द्रियां तो प्रचेतन हैं ही किन्तु यहाँ घाचार्यदेव कहते हैं 
कि-जड़ इन्द्रियों के निमित्त से होने बाला परे की ओर का खगणड-खगड 
ज्ञान भी भचेत्तन है; क्योंकि पर के जानने में रुका हुआ ज्ञान 
चतन्य के विक्नाम को रोकता है। पर को जानते जानते केवलक्षान नहीं 
होता, बिल्तु निम् को जानते जानते केकलज्ञान * होता है | पर को 
जानने में रुक जाने वाला ज्ञान केवलज्ञान को रोकता है, इसलिये चह 
भी ध्रचेतन है ।. जिसका एकत्व चतन्य के साथ नहीं है उसे चेतन 
कैसे कहा जा सकता है? इमलिये इन्द्रियों भोर खण्डन्खण्ड रूप ज्षान 
से चेतन्य स्वभात्र मिन्न है | इसप्रकार सम्पक्ू दृष्टि अनुभव करते हैं.। 

जो इन्द्रियां अपने स्वरूप में नहीं दें वे उम्र रहें या मनन्‍्द, इससे 
थ्रात्मा को क्या लेना. देना दे? इतना ही नहीं किन्तु यदि पर को 
जाननेत्राली खण्ड खण्ड रूप ज्ञान की- शक्ति, क्रम हो तो भी सत्र के 
लिये कोई बाधा नहीं है। पर को ज़ाननेवाला ज्ञान कम हो या बढ़े, 
उसके साथ केवलज्ञान का कोई सम्त्रन्ध नहीं है। मात्र भात्मा' स्वज्ञात्त 
स्थभात्र 'का पिंड है, जहाँ उत्त भनन्‍्तर स्वभात्र में इष्टि गईं कि वहीं 
वाह्य पदार्थों. को जानने की बृत्ति ही छूट जाती है, श्र्थात्‌ भावेन्द्रिया 
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भी छूट ही जाती हैं, क्योंकि भावेन्द्रियों का झुकाव बाहर ही है। 
निमित्ताधीन होने पर ज्ञान का: कुकाग निज में नहीं होता। जो जान 
स्तोन्मुख होता है. उप ज्ञांव में निमित का भवल्म्बन छूठ जाता है। 

समृत्त विमित्तों का अव्लम्बन छूठकर मात्र ज्ञान के द्वारा अनुभव 
में आनेवाला-: घात्मा का ज्ञान स्वभाव कैपा है, सो कहते &। “विश्व 
के (पमस्त पदार्थों के) ऊपर रहता हुभा (उन्हें जानता हुआ भी ठ्त रूप 
न होने वाला) प्रत्यक्ष उद्योतमाव से सदा अतरंग में प्रकाशमय अविन- 
इवर स्वत: लिख ओर परमाये रूप भगवान ज्ञानलभात 
न्‍ (श्री समयप्तार गुजराती, पृष्ठ ५८) 

जो ज्ञानस्वमाव है प्तो भगवान ही है, क्‍योंकि मात्र ज्ञान में विकार 
नहीं रहता, अपूर्णेता नहीं रहती, पर वस्तु का सेग नहीं होता । प्रतर के 
ज्ञावत और अपने प्ले परिपूर्णता युक्त ज्ञान भगवान ही है। भगवान के 
भव नहीं है, तथा ज्ञान सभाव में भी भव नहीं दे। जिंते ज्ञान 
स्वभाव की प्रतीति होती है उसे भव री शेक्ता नहीं रहती ज्ञान स्व- 
भाव विक्तार से अधिक है, वह विश्व के ऊपर स्पष्ट ज्ञान होता है; 
बहू समस्त पदाथों को जानता है, किल्तु कहीं भी अपनापन 
मानकर अठक नहीं जाता । वह सबसे अलग ही रहता है, ज्ञान 
खमात ऐसा! नहीं है कि जिसे विक्रार हों प्रके | विकार के द्वारा 
ज्ञान स्रभाव दब नहीं जाता, बिल्तु विक्तार से अलग का अत्नग साक्षी- 
भूत रहता है, वह विकार भी ज्ञाता ही रहता है। जहाँ विकार का 
मात्र ज्ञाता ही होता है, वहाँ विकार कही रहेगा आत्मा तो जाता 
है, ज्ञाता भाव में विकार साव नहीं रद्द प्कता, इसलिये वह अल्प 
काल में दूर हो ही जाता है ! इस प्रकार आत्मा का ज्ञान खमाव 
समृत्त भावों से एृषकू रहकर मात्र जानता है, इसलिये वह विश्व पर 
इंचरित रहता 

ओर वह ज्ञान स्वभाव प्रत्यक्ष उद्योत भाव से प्रदा ही अंतरंग में 
प्रकाशमान दे, अर्थात्‌ चह खण्ड-खण्ड ज्ञान जितना नहीं है। पहले ज्ञान 
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बाह्येन्पुख रहता था किन्तु भनत्र यह ज्ञान स्रदा भन्तरोन्पुख रहने वाला है, 
झपने को जानने में प्रत्यक्ष उद्योतमान है । इन्द्रिय ज्ञान घदा बाहर 
का ही जानता था, किन्तु यह स्वभाधोन्मुख ज्ञान सदा अंतरंग में प्रकाश 
मान दै । 

भात्मा का ज्ञान स्वमात्र सदा अविनश्वर भौर खवतःसिद्ध है । 
ज्ञानम्बभाव नया नहीं, . किन्तु त्रिकाल स्वतःसिद्ध है | ज्ञान किसी 
पर पाये के कारण से नहीं किन्तु वह आत्सा का स्वतःसिद्ध स्त्रभाव 
है, चह अविनश्वर होने से कभी नष्ट नहीं होता, त्रिकाल जैसा का 
तैता रहता है। यही पर्याय नहीं बतानी है, क्योंकि पर्याय तो 
छणिक है, मोद्ा मागे की पर्याय भी नाशवान है, यहाँ पर्याय को गोण 
रखकर त्रिकाल ज्ञान स्वभाव सामान्यतया नित्य बना रहता है, इसलिये 
उसे अविनश्वर कहा है । ऐसा जो भगवान ज्ञान स्वभाव है वही पर- 
मार्थ खरूप है । मात्र ज्ञाता ख्भाव उप्तमें विकार नहीं है | ऐसा 
ज्ञाता स्वभाव परमार्थ स्वरूप दे । 

अहँं। भपूरं दशा और पूर्ण दशा के बीच भेद होता दै वह 
स्तुति करनी होती है, किन्तु पूर्ण दशा होने के वाद स्तुति करना नहीं 
होता | इस गाथा में जिम्र स्तुति का वर्येन किया है उस स्तुति के 
करनेवाले चतुर्थ ग्रुण स्थानवर्ता सम्यक्ूदृष्टि जीव हैं। सभी प्रम्यकदृष्टियों 
के यद्द स्तुति द्ोती है। इससे भागे की जो उच्च स्तुतियाँ हैं वे मुनियों 
के होती हैं, जिनका वर्शन बत्तीसवी ओर तेतीसर्बी गाथा में किया गया 
है। इस प्रकार एक निश्चय स्तुति तो यह हुई। पहले अज्ञानभाव से 
स्व-पर को एक रूप मानकर, खणड-खण्ड रूप ज्ञान को तथा पर को 
स्तुति करता था, राग में ही अपना खरूप मानकर अठक रहा था, 
उप्र पर में एकाग्रता करके विकार की स्तुति करता था, उसके स्थान 
पर इकतीप्तवी गाया में जिस प्रकार कहां गया है, उम्त प्रकार पर से 
मिन्‍न झपने ज्ञान स्वभाव की प्रतीति और अनुभव करना सो यही भखण्ड 
ज्ञान स्रमाव भगवान भात्मा की निश्चय स्तुति है। भात्मा का ज्ञान 
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स्वभाव ही भगवान है, और उम्रकी स्तुति-एकाग्रता ही भगवान, को 
निश्चय स्तुति है, यही प्रच्चा घम है । 

आत्मा की परिचय युक्त इस एक निश्चय स्तुति में स्ामायिक, स्तुति 
बंदना, प्रतिक्रमण, कायोत्सगग और प्रत्याइ्यान-यह छद्ठों क्रियाएं समाविष्ट 
हो जाती हैं। 


सामायिक-अपने ज्ञान स्वभाव की एकाग्रता, होने पर ऐसा विषय 
भाव छूढ गया कि पुण्य अच्छा भर पाप खराब है, ओर समभाव से 
उनका इस प्रकार ज्ञाता रह गया. कि, पुण्य-पाप दोनों मेरा स्वरूप नहीं 
हैं, यही सश्ची सामायिक्र है । पा जा 
- स्तुति-पहले पर पदाथ में एकाग्रता. करके ज्ञान 'सभाव को भूल 
जाता था, ओर प्रब ज्ञान खमाव की एकाग्रता की सो यही सच्ची 
स्तुति है। इसी में अनन्त-केवली-सिद्ध भगवन्तों को रतुति भा.जाती है | 


वंद्ना-पहले विकार से लाभ मानकर विकार' की ओर मक्रुक जातां 
था, उसकी जगह अब विकार से पृथक स्वरूप॑ जानकर स्वोन्मुख हों 
गया सो यही पष्ची बन्दना है'। इसमें अनन्त तीरथकरों की धन्दना का 
समांपिश हो जाता है। ४ ६" 

प्रतिक्रमण-पहले शुभ राग से प्रांत्ता का लाभ मानंता था और 
ज्ञान को पराधीन मानता था, सम्नर्ते ज्ञान स््रसाव भगंवान का अनादर 
ओर मिध्यात्व के महापाप को सेवन होता था,' किन्तु अब सच्ची पहि- 
चान कर ली कि-मेरा ज्ञानं पर के कारण से नहीं होता, ओर शुभ, 
राग से मुझे परम नहीं होता, इस प्रकार यथार्थ ' संमक्पूर्वक, मिध्यात्व 
के महापोप से हटकर लोट थाया सो यही संच्ची प्रतिक्रमण है । सः् 
पंमक होने पर प्रतिक्षण अम्तत्‌ के अनंत पाप ,से' दूर हट गया है। 


प्रत्या्यान--पहले विपरीत: समफ से ग्रह. मानता. था .कि मैं पर 
. पढ़ाथों का कुछ कर संकता हैँ और. पर पदार्थों से तथा. पुण्य, से मुझे 
भ होता है। ओर इस प्रकार अनन्त पर द्रब्यों का. तथा विकार का 


जीवाजीवाधिकार $ गाया-३२ [ ४७९ 


खामिल मानता थां, वह महा पप्रत्याख्यान- था, पत्र ऐसी सवा समझे 
होने पर कि न तो में क्िस्ली का कुदछ करता हैँ, और न पर पदार्य मेरा' 
दुद्ध वर पकते हैं, तथा पुण्य पाप मेरा ररूप नहीं हैं;-प्रनन्त पर 
द्रठ्य झौर चिकार का स्वामित्व छृट गया है, सो यही. छष्चा प्रत्या- 
ख्यान है । 

कायोत्सन--पहले शरीर की ममरत क्रियाओं का कर्ता बनता था 
अर भव्र यह सम गया कि में तो ज्ञाता हूँ, शरीर की एक भी क्रिया 
मेरे द्वास नहीं होती, शरीर की किसी भी क्रिया से मुझे हानि लाभ 
नहीं होता ॥ इमप्रकार शरीर से उदात्त होकर मात्र ज्ञाता रह गया ज़ो 
यही कायोत्सग है | इसप्रकार छहों घ्रावश्यक क्रियाएँ एक निश्चय स्तुति 
में आजाती हैं, और यह निश्चय स्तुति भपने एकत्व स्वरूप ओर पर 
से तथा विकार से भिन्‍न ज्ञान स्वख्प शुद्धात्मा की प्षच्ची प्रमक दी 
है । ऐसी, सच्ची प्मझ वाले सम्पक् दृष्टि जीब्र जिनेन्द्रदेव के लघु 
नन्‍दन हैं ॥ ३१ ॥ 

अन्र भाव्यमातक संक्र दोष दूर ऋषके स्तुति कहते हैं:-- 
जो मोहं तु जिणिता णाणसहावाधिय मझुणइ आद॑। 
त॑ जिदमोहं साहं परमठ्ठवियाणया विति ॥ शेश२॥ 

यो मोह तु जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
त॑ जितमोह साधुं पस्मायविज्ञायका विदुंति ॥ २२ ॥ 

पर्ग:---जो मुनि मोह को जीतकर भपने झ्ात्मा को ज्ञान खमभाव 
के द्वारा भन्‍य द्ब्य भावों से अधिक जानता है उप्त मुनि ,को परमार्थ 
के ज्ञाता जितमोह कहते हैं । .. हि 

इकतीक्षवीं गाया में क्षेय ज्ञायक को प्रृषक्त करने की बात कह्टी गई 
है। में भात्मा परिपृण आनन्दकन्द हूँ, वह भरातन्‍्द मुक्से मेरे दारा 
ही प्रगठ होता है, उसमें किसी पर दच्य की सहायता नहीं है। जी 
कुटुम्ब॒शरीरादिक श्रौर पुण्य-पाप के परिणाम मेरे ज्ञान के. जेय हैं। 
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देव-गुरु-शास्र भी मुझसे मिन्‍न हैं, और मेरे ज्ञान के ज्ञेय दें; ऐसी 
प्रतीति और ज्ञान होने पर यह प्रथम कच्चा की भक्ति हुई भोर तब चह 
सम्यकत्वी हुआ कहलाता है । 

अब इस गाथा में भाचायेदेव उससे वढ़कर दूपरी कक्षा की भक्ति 
बतलाते हैं, उच्च भूमिका को विशेषत्यिरता की भक्ति कहते हैं। यहँ। 
जितमीह की वात है, अर्थात्‌ उपशम श्रेणी की वात है । 

जो अपना निमेल ओर निर्दोष है वह क्रोध, मान, साया, लोभ, 
आदि .मलिनताओं से रहित है, ऐसे सम्पकू ज्ञान के द्वारा जो साधु 
शुभाशुभभाव से अलग होकर अंतरंग में झानन्द घन स्वभाव में विशेष 
स्थिर होता है-रमणता करता है, उसे परमाय के ज्ञाता ज्ञानी जन 
जितमोह कहते हैं । 

भात्मा तो ज्ञान दशेन और आनन्द की मृति है, जिसे इसकी 
प्रतीति नहीं हैं. वह अज्ञानी जीव पर को अपना मानता हुआ भौर 
चैतन्य पता का भनादर करता हुआ मोह कमे को बाधता है । 

आत्मा खये शरीर, मन, वाणी तथा आठ प्रकार के कम रजकर्णों 
से संब्या मिन्न वस्तु है । वह स्वतेत्र निबिकारी तत्व है । भज्ञानी को 
अनादि काल से इसकी खबर नहीं है, इसलिये पन्‍्चेन्द्रियों में सुख 
मान रहा है, पर में मोह कर रहा है, ओर यह मानता दै कि में पर 
का बुछ कर' प्तकता हूँ | इस प्रकार का मोह भात्मा ध्ज्ञान भाव से 
करता है, किन्तु उसमें कम तो निमित्त मात्र है, कर्मः पर चस्तु है । 
पर वस्तु आत्म तत्व को रोके या लाभ पहुँचाये यह तीन लोक भौर 
तीन काल में कमी नहीं हो प्रकता, किन्तु अपने स्वरूप को भूलकर जो 
यह शरीर कुटुम्बादिक ओर शुभाशुत्र॒ परिशाम हैं सो ही मैं हैं, यह ' 
मानकर खरूप को सावधानी को चूक गया ओर पर में रागीौ हुआ 
सो वात्तविक मोह है । उप्तमें जड़ कम निमित्त सात्र है, स्वयं पर में 
सावधान हुआ ओर स्वरूप में असावधान हुआ तब जड़ कर्म को 
निमित रूप कहा जाता है; यह द्ब्य मोह है |... 
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मोह कंमे- फंल देने की शक्ति के द्वारा प्रगट उदय रूप होकर 
भांवकरूंप से प्रगठ होता है, इसका अथ यहं है कि-जैसे कच्चे चावलों 
को पकाने पंर उंनेका भात बनता है इसी प्रकोर मोह कम पके 
फंल् देने को शक्ति के द्वारा तैयार होता है, भंथात्‌ उदयरूप॑ प्रगटे 
: होता है, तब चैतंन्य अपनी: प्रतिति न करे और विकार में युक्त हो 
तो नवीन कर्म बैंचता है। वह कम पककेर फल देने के लिंये तैयार 
होता है, ओर प्रतीति न करे तो फिर युक्त हाता है, वैस्तो का वैसा 
प्रवाह भनादि काल से जब तक प्रतीति न करले तत्र तक चलतां 
रहता है। 
जैसे चावल पकते हैं, उसी प्रकार जड़ मोह कम भी पककर फल 
देने को तैयार होता है। चावल तो मांत्र पंरमाणु-धूल हैं, जड़ हैं 
झौर झात्मा चैतन्य है। चावल रूपी हैं, बण, रस, गंध, स्परी वाले हैं 
ओर आत्मा अरूपी ज्ञान धन है। जब कबच्े चावल पककर-भातरूप 
हो जाते हैं तब्र उसमें स्वाद तों वही भाता है जो उन चाह्लों में 
मरा हुआ था। चावल का छ्ाद चाल में है।वह स्वाद कहीं आत्मा 
में प्रविष्ट नंहीं ही। जाता, तथापि अज्ञानी तो ऐसा ही मानता है। 
चावल (भात) को जीम पर रखा और स्वाद भाया कि भनज्ञानी यह 
मानता है. कि-चावल के स्वाद की अबस्पा मेरे ओत्मा में भा जाती 
है, उपका मुझे स्राद भाता है; उत्तर चांवल का खाद ज्ञान में ज्ञात 
होता है किन्तुं अज्ञानी उत्त संवाद के राग .में एकामग्र हो जाता है, 
अर्थात्‌ वह राग का स्वाद लेता है, और मानता है कि .मुके चाल को 
स्वाद झाया है; किन्तुं कोई पर का खाद ले ही नहीं. सकता, मात्र 
झपने राग .का द्वी स्वाद लेते हैं।  * 

जैसे भज्ञानों चावल के स्वाद में एंकाग्र होता है, उप्ती प्रकार 'भाम 
का रंस, खीर, ओर हल्लुभा पूरी सबंका सेमेकेनां चाहिये | अज्ञानी यह 
मानता है कि धाम का <रंस्र मानों मेरे झ्ोत्मा में ही पहुँच रहा है 
किन्तु आत्मा ती अंरूँपां हैं, उत्त्में कहीं मिंठास - प्रवि्ट नही हों जाती, 
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किन्तु उप्तके अनुप्तार जिसे राग द्वाता दे वह यह मानता हे कि पो 
हो | श्लाज का कितना अच्छा स्वाद है । भाज खाने में केमा भानन्द 
आया : क्ल्तु उसे यह खबर नहीं दे कि में शगादि में रुक गया हूँ। 
देखो तो पही, भज्ञानी जीव भात्मा में झानन्द ने मानकर खाने-ीने 
में भौर पर चस्तु -में घानन्द मानता दे! घोर जो यह मानता दे 
वह प्रकारान्तर से अपने भात्मा को धथा निर्माल्य मानता दे, भौर 
२ पदार्थ को पप्तत्त मानता है। वह खीर, पूरी, थाम का रत इत्यादि 
ज्ञान में ज्ञात होते हैं, विन्‍न्तु उस रस को खाते समय जीभ पर रखा 
सो जीम तो जड़ है, और खीर पूरी तथा भाग र॒प्त इत्यादि भी जड़ 
हैं। उन्‍हें जीम पर रखकर भौर चवा कर जिम पेट में उतारा वह 
पेट भी जड़ है, तब फिर चह रवाद तेरे भीतर कोन सी जगह पर 
आता है? उस जड़ की पर्याय भात्मा में त्रिकाल में भी नहीं भा 
उकती, किन्तु झज्ञानी जीव मृढ़ होवर यह मानता है कि मुझे पर 
पदाथे से स्वाद मिला है; यह उसका घज्ञान है। चावल यह नहीं 
कहते कि-तू राग कर किन्तु अज्ञानी राग में लग जाता है। 


जिपे . यह प्रतीति है कि में स्त-पर प्रकाशक हूँ, चावल के स्वाद का 
ज्ञाता हूँ, चावल की पर्याय तीन काल और तीन लोक में नहीं मुमसे 
भाती चावल भोर चावल की पर्याय चावल में द्वी है, वह चावल की पर्याय 
का ज्ञान करने चाला-ज्ञायक है। भात्मा ने स्वयं प्रभाद काल से जो 
भूल की है कि में भानन्द नहीं हूँ, में ज्ञान नहीं हूँ किन्तु में रागी 
हैँ, देषी है, ऐसी भूल का निर्मित्त पाकर जो कर्म बन्ध हुमा दे 
ठस रजकण में जब पाक भाता है, तब एक क्षेत्र में एक स्थान पर 
उदय रूप होकर भाषक रूप से प्रगठ होता है, जो कर्म का फल 
झाया है, तदनुसार जिपकी प्रवृत्ति है वह मोह कमे का बन्ध करता 
है । कमे कहीं राग-द्वेष, काम भोग नहीं कराते। जैसे चावल पककर 
तैयार द्वोते हैं तब वे यह नहीं कहते कि तुम मेरे स्वाद में लग जाभो 
ओर राग करो, इसी प्रकार जब कमे .पककर फल देने पाते हैं तब 
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वे यह नहीं कहते कि तुप्र मेरे स्वाद में लग जाझा झौर राग करो; 
कम तो मात्र विधमान रूप में, फल रूप में-विपाक रूप में भाते हैं। 
वे यह नहीं कहते कि तुम मुक्त में भ्रठक जाओ; , किन्तु तदतुस्तार जिपकी 
प्रदृत्ति है, ऐसा जो अपना भाग्य प्रात्मा है सो (भाग्य का घर्थ है. 
कर्मानुपतार होने योग्य घात्मा की शवस्था ) जो कर्म का उदय भावक 
रूप से प्रगठ होता है तदूनुसार जो विपरीत पुरुषा्े के द्वारा राग-द्वेष 
किया करता है, वह मोद्द कर्म को बाधता है । 


भावक झर्थात्‌ मोह कम, जो फल रूप से प्रगठ हुमा है; तदनु- 
सार राग-दघष की भावना रूप जो भात्मा की अवस्था हुईं सो भाव्य 
है; उसे भेद ज्ञान के बल से दूर से दी लौठा लिया । यहाँ दूर से 
ही' शब्द यह सूचित करता है कि उसमें किचित्‌ मात्र भी नहीं मिला। 
मैं परिपूण चतन्‍्य भगवान हूँ, मुझ में मलिनता का अंश भी नहीं है, 
मुझे कोई पर पदाथ सहायक नहीं है, इस प्रकार भेदज्ञान के बल 
पूर्वक्ष झपने भात्मा में राग होने से पूर्व ही भात्मा को बलपूर्वक 
हटाकर मोह का तिरस्कार करता है । 


यल पूर्वक मोह का तिरस्कार किया कि- जगत के किसी भी 
पदार्थ का मैं कर्ता-हर्ता नहीं हूँ, जगत के कोई भी पदार्थ तथा कोई 
भी शुभाशुभभाव मुझे सुख रूप या सहायक नहीं हैं, इस प्रकार बल 
पूवंक मोह का तिरस्कार करके प्मत्त भाव्य भावक सेकर दोष दूर 
किया है । यह प्राचार्यदेव' ने 'बल “पूर्वक मोह का तिरस्कारों कहकर 
पुरुषाथ बताया है । मैं ज्ञायक ज्योति चैतन्य मूर्ति हैँ निर्दोष और 
निरावलस्म- हूँ | मुकेः देव-गुरुलशात्र का भी अवलस्वन: नहीं है । इस 
प्रकार: पर के भव्नलम्बन के बिना... निरावेलस्बन स्वभाव में: एकाम्र 
हुआ और, पर में युक्त नहीं हुआ सो इससे.. सहज ही मोह “का बल- 
पूर्वक तिरस्कार होगया | झनन्‍्य किसी. प्रकार का..'तिरस्कार' नही करंनां 
है, किल्तु अपने निर्विकल्य वीतराग .खमाव में स्थिर हुआ “कि मोंह काः 
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तिरस्कार सहज ही. हो जाता है । यही सच्चा पुरु्षाथ है, यही सच्चा 
घमें है, ओर यही भगवान की सच्ची :मक्ति 


पहले इकतीस्तवीं गाथा में त्री; कुठुम्ब, इत्यादि ओर देव-गुरु-शालत्र 
इत्यादि की ओर होने वाले शुभाशुभभाव से भावत्मा को भलग बताकर 
सस्यकदशन बताया और यहाँ स्म्यक्ू दशन होने के वाद जो कर्म का 
फल हुआ उस्तमें एकमेक नहीं हुआ; अर्थात्‌ उप्तमें युक्त नहीं इंच । 
तातये यह है कि अशुभ परिणाम 'एकमेक नहीं: हुआ, इतना ही नहीं 
किन्तु देव-गुरु-शास््र की भोर जो शुभ परिणाम होते हैं उनमें भी नहीं 
मिला, इसी प्रकार पर से मिन्न होकर मोह में नहीं मिला, ओर अपने 
में स्थिर हो गया, इसलिये विशेष स्थिरता द्वो गई । पहले इकतीम्र्वी 
गाथा में द्वव्य को लग किया है ओर यहेँ पर्याय को झभलग किया 
है। श्रद्धा में द्ृब्य को भलग करने पर भी पर्याय में मलिनता होती 
थी, इस्तलिये पर्याय को स्वभाव रूप करके पर्याय में जितने क्रोध, मान, 
राग द्वेषादि होते थे उनसे भलग द्ोकर विशेष स्थिर अत्रस्था की। जो 
कम का फल हुभा उसका श्रद्धा में ही नहीं किन्तु पर्याय में भी चादर 
नहीं है, भर्थात्‌ अस्थिर होते रूप भी झादर नहीं है। भावक अर्थात्‌ 
मोह कर्म भोर उसमें मिलते रूप श्रात्मा की जो पअवस्था है सो भाव्य 
है। उससे अलग होकर भपने में स्थिर हुआ मोह का तिरस्कार किया । 
पसी यहाँ सोह का तिरस्कार किया है, परन्तु मोह का नाश नहीं किया 
है, भर्थात्‌ यहा उपशम अणी की बात है; जैसे प्म्नि को राख से दँक 
देते हैं, उसी प्रकार यहाँ -मोह को ढैँक दिया है, किन्तु उसका समूल- 
नाश नहीं क्रिया है। यह द्वितीय कक्षा की मध्यम भक्ति है। 

प्रथम्त सम्प्रकृदशन द्वोने पर यह. प्रतोति हुईं कि-शरीरादिक दी नहीं 
किन्तु जो शुभाशुभ भावनाएँ उद्भूत द्ोती हैं वह भी मैं नहीं हूँ। मैं 
ऐसा ख्तंत्र स्वभाव वाला हूँ,-जहँ 'ऐसी श्रद्धा हुईं वहूँ। घमे का 
प्रारम्भ होता है। मांगे को देखा, भात्मा जाग्रत 'हो गया, किन्तु 
पुरुषाथ की मन्दता से कर्मानुप्तार- भर्थिरता, की जो अवस्था होती थी 
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चह छत्र कर्मानुप्तार न होकर पुरुषार्थ के द्वारा चतन्य मूर्ति भमृतम्तागर 
भात्मा के भनुप्तार अवस्था होने लगी, आत्मा के स्वाभावानुत्तार अवस्था 
होने लगी | वह मुनि एकल मे ठंकोत्कीर्ण--निश्वल और ज्ञान खरभाव के 
द्वारा श्न्य द्वंब्यों के स्मावों से होने वाले मर्य अन्य मात्रों से परमार्थतः 
मिन्न झ्पने झात्मा का अनुभव करते हैं, वे निश्चय से जितमोह हैं, 
जिन हैं, धर्मी हैं, वीतराग हैं, ओर केवलज्ञान प्राप्त करने के मार्ग में 
त्रिद्यमांन हैं। 

बह ज्ञान स्माव कैसा है? समत्त लोक के ऊपर॒तरता हुभा; 
अर्थात्‌ राग-द्वेष में एकमेक न होता हुआ, राग-द्वेघ. ओर शुभाशुभ 
परिणाम से मिन्‍न का मिन्‍न, अर्थात्‌ अधिक से अधिक रहता हुआ; 
ऐसा वह ज्ञान स्वभाव सब के ऊपरः तरता स्ञा प्रतीत होता है। जैसे 
हजारों भगियों के किसी मेले में कोई एक वरिक पहुँच जाये तो भी 
उसे. यह शंका नहीं होती कि मैं मंगी तो नहीं हूँ ? उसे यह निःशंक 
विश्वास है कि मैं भगी नहीं हूँ। में इन हजारों मेगियों के बीच आ 
धघवश्य गया हूँ किन्तु हूँ तो बर्णिक दी; इस ग्रकार वह भगियों के मेले 
से अलग द्वी तरता प्रतीत होता दै; इसी प्रकार शरीर रुपया पेसा ञ्री 
दुटुम्च आदि और पुण्यग्पाप के परिणाम,-सत्र भंगी मेला है, उससे 
मेरा ज्ञान स्वभाव झात्मा अलग ही है। वह कभी भी भेगी-मेलारूप 
में कमी भी परिणत नहीं हुआ है, इसे वह निःशेक्रतया जानता' है; 
ओर वह सम्पूर्ण भंगी मेला से लग तरता.का तरता रहता है। जैसे 
कोयला और चग्नि दोनों अलग हैं, इसी प्रकार शरीरादि से, पुण्यादि से 
भर समस्त लोक से, देह-मन्दिर में विराजमान ज्ञान मूति अलग है। 
ऐसे झात्मा को जिसने जान लिया है वह प्तमस्त लोक पर तरता है । 
मेरा स्वभाव: स्पष्ट प्रगट निर्मल सबका ज्ञाता है; वह पर रूप नहीं 
होता, इस प्रकार जिसने जाना है वह समस्त लोक के ऊपर तरता है । 


मेरा. ज्ञान स्रमाव पर से निराला ओर प्रत्यक्ष उद्योत भाव से सदा 
आतरंग. में प्रकाशमान दै। लोग कहते हैं कि प्रत्यक्ष दो तो हम उसे 
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मानें, विल्तु झात्मा ख॒यं ही प्रदा जानने वाला प्रत्यक्ष है। यह सब 
कुछ जो दृष्टि से दिखाई देता है, उसे जानने वाला प्रत्यक्ष होगा या 
धप्रत्यक्ष ! यदि जानने वाल्ना तू नहों हैं तो कौन “जानता है? और 
जो ज्ञात होता है तो किसके अआाधार से होता है ? जड़ को भान नहीं 
होता, जड़ चुछ नहीं जानता, इमलिये जानने वाला चात्मा स्वयं ही 
सदा प्रत्यक्ष है। भ्प्रनी चैतन्य शक्ति षरदा प्रगठ प्रत्यक्ष है | सूर्योदय होता 
है ओर अस्त दोजाता है, किल्तु भगवान भात्मा तो प्रदा थतरंग में 
प्रकाशमान जाग्रत ज्येति की माति विराजमान है, ऐसे झ्ात्मा का जो 
अनुभव करता है, उमने भगवान और गुरु की सच्ची निश्चय स्तुति की है । 


वह आत्मा अव्रिनाशी है। पुण्य-पाप के विकारी भाव और पुण्य- 
पाप के फल रूप बाह्य संयोग, सत्र ध्णिक और नाशबवान हैं, क्षणभर 
में बदल नाते हैं, और अन्न स्थभाव हैं। इपके विपरीत ज्ञानानन्द 
भात्मा ब्रिकाल स्थायी-मुत्र शोर शाश्वत है। उसका कमी नाश नहीं 
होता ऐसा अविनाशी है । 


भगवान घात्मा €वय॑ स्वतः ही सिद्ध और परमाथे रूप ज्ञान स्वभाव 
है। मैं स्वथ॑ सिद्ध हूँ, मैं अपने से ही सिद्ध हुआ हूँ, मुझे सिद्ध 
करने में मेरी .सिद्धि करने में कोई शरीर, मन, वाणी आदि पर पदार्थ 
की भावश्यकता नहीं होती । परमार्थ रूप भगवान झात्मा खत: प्िंद्टि 
है, उसे सिद्ध करने के लिये-निश्चित करने के लिये पुण्य का-राग का 
या पर सेयोग का अवलम्बन नहीं लेना पड़ता | 

परमार्थ रूप भगवान पझात्मा ज्ञान स्वभाव है। आत्मा की ज्ञान 
से पहचान कराई है । जैते गुड़ की मिठास के हवा पहिचान कराई 
जाती है, इसी प्रकार भात्मा की ज्ञान गुण से पहिचान कराई गई है। 
कर्म के उदय में रांग-द्वेण से युक्त दोकर जो अत्पिर होता था वह 
अपने ज्ञान स्वभाव को पहिचान कर स्थिर हुआ, अर्थात्‌ उप्त माब्य 
भावक-संकर-दोष को दूर करके दूसरी निश्चय स्तुति की है |. मेरी 
महिमा. ऐसी है कि जो घसर्वज्ञ के मुख. से भी नहीं कटी जा. प्कती;* 
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उसे जानवर जो उममें स्थिर होता है उसने अपनी भक्ति की है, केवल 
ज्ञानी की भक्ति की है झोर तीबकर भगवान की भक्ति की ह । 


यहीँ। किसी के मन में यह विचार उठ सकता है कि इसमें कोन से 
भगवान और कौन से तीवैकर श्रागये ? उसका समाधान यह है कि- 
जे। अपने ग्रात्मा को पद्चिचान कर उस्तमें स्थिर होगया उसीने भात्मा 
की पच्ची भक्ति की है, भोर जिम्नने झात्मा की भक्ति की है. उपने 
सभी तीयकरों की सभी केब्रलियों की भोौर मी सिद्धों की भक्ति को 
है। यह द्वितीय कछ्या की मध्यम निश्चय भक्ति है। 


जहीँ। निश्चय की प्रतीति है वहाँ भपूर्शता को लेकर भगवान की 
भक्ति का शुभभाव होता है, सो वह व्यवह्मर खुति है, किन्तु शुभराग 
विकार है, इसलिये वह श्रात्मा को लाभ नहीं करता, भपने स्वभाव को 
प्रतीति ही गुणकारी है । 

इप्त गाथा सूत्र में एक मोह का- ही नाम लिया है, उसमें मोह 
फट भो बदलकर उसके स्थानपर राम-देष इत्यादि सोलह सूत्र लेना 
चार्धियें। जैसे राग मेरा स्वभाव नहीं है, राग झौर दाग के फल में 
केग्र॒लज्ञान नहीं होता, राग को तोड़ने का स्भाव जिम्त श्रद्धा में लिया 
है, उप्के द्वारा भागे बढ़कर राग को तोड़कर केंवरलज्ञान होगा, इृस्त 
प्रकार राग में युक्त न हो शोर झपने में एकाग्रता बढ़ाये सो यह 
थरात्मा की भक्ति हुई । ) 

इसी प्रकार द्वेष भी मेरा सरूप नहीं है | रोग भादि प्रतिकूलता 
के प्रतेग में जो अरुचि होती है वह द्वेष है। उप्र द्वेष से मेरा निभल स्व- 
भाष झलग है, इसी प्रकार धपने खमाव में एकाम्र हा ओर देपष 
से भ्रत्यिरता छूव्कर स्थिर भवस्था हंई, ते द्वितीय कप्ता की स्तुति है । 

इसी प्रकार मैं क्रोध से .भी भलग हूँ | पर पदार्थ मुझे कोष 
नहीं कराता। मेरे भात्म स्वभाव में रेप नहीं है, बतेमान भवस्था में 
पुरुषार्थ की भशक्ति को लेकर कोष ह्वोता है; पर की भोर जितना 
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क्रोध में रुकता है इससे झलग होकर गुण में सावधानीपूर्वक एकांग्र 
होगया सो द्वितीय कक्षा की उच्च भक्ति है । इकतीसंबी गाथां में 
प्रात्मा को क्रोधादि से झलग करने को कह्दा है भर्थात्‌ भेद ब्ान 
करने को कहा है, और बत्तीमर्वी गाथा में भवत्रस्था में जो भस्थित्ता 
* होती थी उससे भी छूठकर विशेष स्थिर द्वोने को कहा है । 
इसी प्रकार मान से भी अपने को अलग करे ।- जगत में जो 
निन्‍्दा-प्रशता होती है सो में नहीं हूँ, मेरे भात्मा की कोई निन्‍दा या 
प्रशंधा नहीं कर सकता, क्योंकि मैं भात्मा अरूपी हूँ, ओर 
निन्‍्दा प्रशंधा के शब्द रूपी हैं । रूपी में मेरा झरूपी आत्मा नहीं 
ञा सकता अथवा मेरे भरूपी झ्रात्मा में रूपो पदार्थ प्रवेश नहीं कर 
'सघकता इसलिये कोई मेरी निन्‍्दा या .प्रशंधा कर दी नहीं सकता । 
जिसे जो अनुकूल पड़ता है बह उसी के उल्टे-सीधे गीत गाता है, 
कोई दूसरे की निन्‍्द्दा या प्रशंपा कर दी नहीं सकता । निनदा-प्रशेता 
होने से जो रांग-द्रेष होता है, वह कोई कराता नहीं है; मेरी अशक्ति के 
कारण धवस्था में जो राग-द्वेष होता है. वह मेरा स्वरूप नहीं है + पर 
पंदाथे मुझे राग-द्वेष नहीं कराता, मेरे रवमभाव में राग-द्वेज नहीं है, ऐसी 
प्रतेति होने पर अनन्त राग-द्वेष चला गया, इतना ही नहीं क़िन्‍्तु 
' अवथा में जो कुछ लचक भाजाती थी उससे भी अत्र स्थिर होगया | 
विशेष स्वरूप स्थिरता के द्वारा मोह का अभाव करने .लगा सो यही 
उस्त वीतरागी स्थिरता की बात है | 


पर में अहंकार तंत्र आता है जबं यह विचार केरे कि-मेरी प्रशंसा 
की है, मेरी निन्‍द्रा की है; ओर इस प्रकार जो पर में अपृन्नापन मानता 
है उसके कुछ भीतर से भह्कार होता है, ओर तीव्र राग-द्वेष होतां 
है। किन्तुं दे भाई | ने तो तेरा नाम है, और न-तेरी जाति पते 
है, फिर भी ऐसे शरीर के नाम से तुझे कोई पहिचाने (प्रम्बोधन करे) 
ओर उस नाम से तेरीं निन्‍दा करे तो तेरा - उसमें क्‍यों चला गयां 
जो .यहं मांनता. है कि थ्रह नाम मेरा है,,और ज़िंधका यह भंनादरा 
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हो रहा है थद्द में हूँ,-यह पर को अपना मान रहा है इसलिये उम्रके 
भीतर से राग-द्वेप होता है। जत्र फोई नाम को गाली देता है तथर घह 
ठ्से (गालो को) भ्पने खाते में ले लेता हद जोर तब राग-हैष प्दोताः 
है, दिल्तु तू भन्र इसे रहने भी दे! ऋअबत्र तू, नाम को प्यप्ता मतः 
मान | दूसरे लोग जिम्त नाम से पुकारते हैं उम्त नाम में तेरा प्रात्मा 
नहीं है । निमे यह प्रतीति है कि मेरा भात्मा किप्ती की वाणी में 
नहीं झा सकता, उसके रागदेण बढ़ता नहीं कित्तु घटता जाता है, तथा 
आत्मगुग की शांति ओर स्थिरता बढ़ती जाती दे । ऐसी स्थिति भें 
बह भगवान की द्वितीय कत्ता की निश्चय स्तुति करता है। 

अनादि काल से भप्रतिवुद्ध शरीर वाणी और मन को अपना 
मान रहा था, उसे समकाते समकाते निश्चय खुति को बात कही 
गई है । 

भात्मा झाता रूप से है पर वस्तु रूप नहीं, भोर न पर चच्ततु 
आत्मा रूप ६ी है | यदि जात्मा पर वस्तु रूप हो जायें और पर वस्तु 
झात्मा रूप हो जाये, तो दोनों दब्य एक हो जाये सततंत्र न रहें। 

भाता ज्ञान शांति आदि प्रनन्तगुणों का पिंड है। आत्मा में जो 
राग-द्रेपादि भात्र द्वाता है बह शात्मा का निकाल स्थायी स्रभाव नहीं 
क्िल्तु क्णिक्त विक्रारी भात्र है । आता स्मात्र को भूल कर, पर को 
झपने रूप में मानना, गुण को भूल जाना है, भोर गुण को भूल 
जाना ख़त्तेत्रता को खो देना है। खतंत्रता के खो देने से दुःख भोगना 
पढ़ते हैं । जब अपने गुण जानने में नहीं भाते तब कहीं तो अपने 
को मानेगा ही ! भर्थात्‌ यह शरीर, राग-द्वेष और विकार रूप में हूँ इस 
प्रकार पर में भपये भत्तित्व को स्वीकार किया मानों यह मान लिया 
कि में परमुखापेज्ञी हूँ भर पर्वथा निर्माल्य हैँ । यदि में शरीरादि, 
रागादि को छोड़ दूँगा तो में नहीं रहेगा, यदि मुझमें से विकार 
निकल गये तो मुममें कुछ नहीं रहेगा,-हुस प्रकार अपने को निर्माल्य 
माननेबाला अपने भाव्मा' का अनादर करता है, . और अपने गुर्णों 
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की: हत्या करता है.। और इस्त प्रकोर अपने गुणों. की दृथा: करने, 
वाला क्रमी भी, पराधीनता क्रो नहीं हटा प्रकता' तथा: वह पद -पर- 
मुखापेक्षी बना रहेगा] आत्मा, ज्ञान; दंशन !ख्तंत्र' छुख, आनन्द और 
वीर्य की मूर्ति है: उसे यथाबत्‌ न माने ओर जब्.तक पर -को अंपना 
मानता रहे तो तब तक ख्ेतंत्र धर्म नहीं दो सकता | और. जब ख्त्तत्र- 
धर्म नहीं होगा तब तक परतंत्र विकार अर्थात्‌. दुःख होगा.। ' .. 


| भात्मा बिल्कुल पृथक्ू-पर से मिन्न है, उसे पराश्रय की झावश्यकता 
नहीं द्वोती किन्तु झज्ञानी जीवों व बाह्य लक्ष हे, और वे बाह्य से 
ही देखते हैं, इसलिये उनके मंन में यह बात नहीं जमती ॥ 


यहाँ। अप्रतिबुद्ध को ' समकाते हैं ।- अप्रतिवुद्ध वंह है जे अपने 
को किसी प्रस्तुत वस्तु से चलग नहीं जानता और जो इस बात से 
अजान है कि-स्यं भात्मा भुव है; ओर जो अपना अजान है, अर्थात 
अपने को नेहीं मानता वह अप्रतिवुद्ध भज्ञानी है। 


“» वस्तु स्भाव को जाने बिना कद टिका जाये? और टिके बिना 
चारित्र नहीं होता, तथा चारित्र के बिनां मोक्ष नहीं होता, इसलिये 
मोच्त के लिये चारित्र 'चाहिये ओर चारित्र को यथा ज्ञान चाहिये । 


... ईकतीसर्वी गाथा में परिचय. होने की. बात, कही है। परिचय होते 
ही .स्तब- वीतराग हो जाते हों सो बात नहीं है.। किन्तु जो, जाना 


ओर माना, उसमे पुरुषार्थ करके क्रमशः स्थिर होता जाता है सो यह 
वीतराग की- सच्ची भक्ति है। 


यहा ,मान कषाय की चर्चा की जा चुकी है, : जहाँ। कोई. शरीर के 
नाम्र का अपमान करता है या प्रशंसा करता है, वहँँ। अज्ञानी को 
छुछ ऐसा .लगंता है कि .यह मेरा नाम है,, भौर जो इस नाम की 
प्रशंसा को वह, मेरी प्रशंसा है; इस प्रकार मान बैठना. प्तो' मान है. | 
शरीर, को निन्‍्दा स्तुति. छुनकर घज्ञानी को. राग-द्वेष होता है किल्तु 
शरर तो जड़-पुद्ल प्रर्माशुओं का बना हुआ है | वह. प्दा रहने वाल 
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नहीं है | जत्र  पूंवेमतर से माता के. ठंदर में भाया तव तैजस भौर 
कायद-दी शरीर साथ लेकर झाया .था। यह र्घूल शरीर तो माता 

उदर में झाने के बाद बना है । पूर्व भत्र का नाम कर्म लेकर घाया 
था इसलिये माता के उदर में शरीर की रचना हुई, और फिर बाहर 
भाया; तत्पश्चात्‌ दूध, दाल, भात, रोठी, शाक इत्यादि से इतना बेड़ां 
शरीर हभा .। यह शरीर सदा स्थायी वस्तु नहीं है, किन्तु झमुक समर 
तक रहने वाली वल्तु है। इस्ती प्रकार राग-द्रेष विक्रार भी भप्ुक समय 
तक रहने वाले हैं, सदा स्थायी नहीं हैं ।. इपतलिये ज्ञानी समझता है 
किन्‍न तो यह शरीर ही. मेरा है श्रोर न राग-द्वेष ही, तथा मेरे आत्मां 
व निन्दा स्तुति कोई नहीं कर प्रकता । . तीनलोक -भोर. तीनकाल में 
कोई भी व्यक्ति भागा की निन्दा-स्तुति नहीं कर .सकता; इस प्रकार 
ज्ञानी को प्रतीति है भौर विशेष स्थिरता है इसलिये संसार के चाहे 
जैसे प्रसंग झाये तो भी उप्ते कुछ नहीं द्वोता, भोर. स्थिरता. बनी रहती 
है । यह भंगवान की. दितीय कक्ता की भक्ति हे । के 


धर्म वह दे कि धंग को जाना-माना और फिर प्रतिकूल प्रसंग 
आने पर प्मके कि-बह उस्नी में है शोर में भपने में हूँ, उप्तमें न 
मेरा हाथ दै नमुकत में उत्तका। किन्तु भभी जब तक. अपनी भ्शक्ति है 
तब्र तक झशुभराग को दूर करके शुभराग होता .है। बह शुभराग भी 
मर्यादा में ह्वोता है, कयोंक्रि स्वरूप की मर्यादा. का. उल्लेघन करके 
शुभराग भी नहीं होता। किल्तु- यहाँ तो उच्त:मर्यादित शुभराग को भी 
दुर करने की बात है । .. :;+  .. | ७» 


ज्ञानी प्रमंकता है कि में ज्ञाता हूँ, भांनन्दस्व॑रूप है, बीतराग: 
स्वरूप हूँ, मेरें भात्मा की कोई जात-पत नहीं हैं | तब फिर मुझे 
कौन कहेगा क्रि छू ऐसा है, भोर तू 'वैसा- है, लू भच्छा है, तू बुरा 
है।। इंस प्रकार धर्मात्मा-जीत्र- पूर्व कमे-के उदयानुसांर जो- प्रसंग ' आता 
है: उप्तमें मान:-नहीं होने देता 4 ४ : . “४ हे 
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: «« भज्ञानी को लगता है कि मेरी जाति-पति है, मेरा कुटुम्ब-परिचार 
है । इस प्रंकार वह पर को अपना मानकर परतंत्र त्नता हे । जब 
जत्म ग्रहण किया तत्र कहँ। खबर थी कि में अमुक जाति का हूँ, 
अथवा इत शरीर का यह नाम है? जन्म के बाद माता-पिता ने या 
स्नेद्दी जनों, ने इच्छित नामः रख दिया; तत्र पज्ञानी उस नाम को पकड़ 
चैठता है. ओर कहता है कि यह नाम मेरा है । फिर जब्र कोई बद- 
नाम लेकर निनन्‍्दा करता है, तो क्रोध के मारे उसके शरीर में काटे खड़े 
दो जाते हैं । किन्तु भाई | बदनाम तेरा कहाँ है ? भज्ञानी जीव ने 
जहँ।-तहाँ। मेरामेरा सान रखा है, इसी लिये उसे क्रोधमान भादि होता 
है, किन्तु ज्ञानी किसी भी प्रसंग में मान नहीं होने देता । 


साया सी मेरा स्वरूप नहीं है। साया का शथ है दम्म | उस 
दन्‍्भ से मैं भात्मा अलग हूँ, इस प्रकार पृथकत्व तो इकतीएवों गाया 
में बताया जा चुका है; किन्तु जो अवस्था में भी भस्थिरता रूप. माया 
न होने दे ओर अवस्था की स्थिरता करे ठच्त जितमोह की यहेँ 
बात है । 


लोभ भी मेरा स्वरूप नहीं है ।.लोभ विकारी भाव है, वह मेरा 
स्वभाव भाव नहीं है | में तो संतोषस्वरूप भनन्‍्त हूँ यह जानकर 
छापने में रिथर हो और लोभ प्रकृति का उदय होने पर उसमें युक्त न 
हो तो उप्तने लोभ को जीता है | 

भष्टकर्म के रजकण भी मेरा स्वरूप नहीं हैं, उनसे में भलग हे । 
इसी प्रकार कर्मो के निमित से जो भवस्था दह्ोती है वह भी मेरा 
स्वभाव नहीं है | इसलिये झपने स्वभाव में रहना झौर भवस्था को 
मेलिन न होने देना सो भाव्यभावक-पैकर दोष से दूर रहना है। 


नोकमे भी मैं नहीं हूँ। किसी ने गाली दी जो बह नोकमें है। 


उस गाली देनेवाले ने गाली: नहीं. दी. है, किन्तु तेरे -ही पूर्वेक्ृत 
झशुभभाव से जो. कमबन्ध हभा था उसी क़्े लदयस्वरूप .यह॒मग्रति- 
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पूल पेयोग मिला दे। इृढ़्तापूतक यह प्रतीति क्यों नहीं ऋता कि पहले 
जो भशुभ परिणाम हुए थे. उन्ही. का यह फल है; वह मेरा स्वरूप 
नहीं है। भवानी जोब या तो कर्म का दोप निक्ालता है या नोकर्म 
का । फिल्तु तू उमका मात्र जान द्वी फर औौर यह जान कि यह पूर्वक्षत 
भूल का परिणाम दै | 


जो जो पवोग मिलते हैँ बह कम का फल नोकार्म है। नोकर्म में 
अनेक चारों का प्तमावेश हो जाता दै। प्रच्चा भन्न-जल मिले, शरीर 
पच्छा रहे या न रहे, भोर बाहर की भनुकूलता हो या प्रतिकूलता 
यह प्रव्त नोकमे है।जों यह मानता दे कि यदि घूमने जायेंगे तो शरीर 
भष्छा रहेगा. वह नोकमे को अपना मानता है | भधिक्रांश मनुष्य यह 
मानते दें कि-यदि हम सर्वरे चाय से पियें तो हमारा ऐप दुखने 
लगे, यदि चाय पी लें तो मरितिष्क में शांति रहे शोर ज्ञान घच्छा काम 
चारे ! किन्तु यह तो प्िचार करो कि चाय की जरा-सी धूल तुम्हारे 
ज्ञान में फेसे पद्ायक ऐ पकती दे? यदि चाय के एक प्याले से 
न पन्‍्दा काम करने लगे तो फिर जगत भर की चाय इकट्ठी करके 
प्री लेने से तो केवलज्ञान हा। जाना चाद्दिये]. रे) यह केप्ती विपरीत 
मान्यता दे  पश्रपनी विपरीत घारणा से ऐपा मान रखा है किन्यह 
पर कत्तुएँ मेरे ज्ञान में.सट्टायक हो सकती हैं। ज्ञानी समक्ता है कि 
नोकम मेरा स्ररूप नहीं है; पिन्‍्तु अपने निविकार स्रभाव में एक्राग्र 
दोकर रहना दी मेरा सर्प दहै। 


इसी प्रयार मन, वचन, काय का जो योग है उत्त योग को कम 
बर डालना श्र्थाव्‌ विकल्पों को कम कर देना भोर स्वरूप में एकाग्र 
होना सी भगवान की सच्ची स्तुति है। 


.. इसी प्रकार इकतीसवी गाया में यह बात था चुक्नी है किन्‍्में 
पंचेन्द्रयों से; मित्र हैँ, भोर इन्द्रियां मेरी नहीं दे । 


ए८ार ] समयसार प्रवचन : दूसरा भाग 


:... जैसे यदि रूप को देंखकर अस्थिरंता की भोर मझुकाव द्वोता हो तो 
उसे दूर करके स्पिर होना चाहिये, उस्ती प्रक्रार यदि कोई शब्द छुनकर 
प्रस्थिता होती द्वो तो दूर करके त्थिर होना चाहिये। इसी प्रकार 
स्पशत, रफ़ना और प्राण. के सम्पन्ध में भी समझ लेना चाहिये । 


राग-द्ैप को भेदज्ञान के बल से झलग करके अपने में स्थिर होकर 
उप शांत किया है, नष्ट नहीं किया। पूर्वोक्त ज्ञान स्थरभाव के द्वारा 
अन्य द्व्य से अधिक आत्मानुभव करने से. जितमोह जिन हो गया। 
यहँ। यह आशय है कि अणी के चढ़ने पर जिम्तके अनुमत्र में मोह का 
सदय न रहे, और जो झपने वल से उपशमादि करके आत्मा का 
अनुभव करता है, वह जितमोह है। यही मोह को दवा दिया है, 
नष्ट नहीं क्रिया | यह भगवान की द्वितीय कक्षा कि निश्चय रतुति दै। 


भगवान की स्तुति. अपने भात्मा के साथ सम्बन्ध रखती है, पर 
भगवान -के साथ सम्बन्ध नहीं रखती । सन्मुख विद्यमान भगवान की 
ओर जो परोन्मुख मात्र है सो शुभभात्र है, उप्तस्ते पुण्य बन्ध होता है, 
धरम नहीं | सी पुत्रादि कं! ओर जाने बाला भाव पअशुभभाव है। उस 
अशुभभाव को दूर करने के लिये भगवान की ओर शुभभाव से युक्त 
द्वोता है, किन्तु, भात्मा क्या है-ओर धर्म का पम्त्नन्ध मेरे भात्मा के 
प्राथ है, यह ज्ञ जाने, न माने तो उसे भगवान की प्रद्ची स्तुति या 
भक्ति नहीं हो प्तकती । जो इप्त पचरंगी दुनिया भच्छा शरीर अच्छे 
खान-पान और भच्छे रहन सहन में रचा पचा रहता है उसे यह धर्म 
कहां से सममके में भो पकता है ॥ ३२ ॥ 


तीसरी स्तुति भाव्य-भावक .भाव -की. अभाव. रूप -निश्चय स्तुति -है 
इसे झाचायेदेव समकाते हैं, जो ठप्त स्वरूप को समक लेता है उसे 
तत्काल ही .ऐसी ;स्थिरता नहीं दवों जाती; किन्तु, :यहँँ।. यह: सममाते 
हैं कि निश्चय स्तुति ओर भक्ति. का. यह. स्रूंप है । 
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जिंदमोहरंस -ढु जइया खीणो मोहो ह॒विज्ज साहस । 
तंइंया हु खीणमोहों मंग्णदि सो णिच्छुयविदर्हि ॥ ३३ 


जितमोहस्य तु यदा ज्यीणों मोहो भवेत्साधो: |... 

तदा खलु च्लीणमोहो भययतें स निश्चयंविद्धि: ॥ ३३ ॥ 
अर्थ:--जिसने मीह की जीत लिया है ऐसे साधु के जत्र मोह 
'|ण होकर सत्ता में से नष्ट होता है तत्र निश्चय के ज्ञाता उस 
साघु को निश्चय से 'क्षीणमोह' इस नाम से पुकारते हैं।.. ' 
भज्ञानी पर्थात्‌ , भनादिकाल से प्ज्ञान और -शरीरादि संयोग को 
अपना माननेवाले जीव से कहते हैं कि हे भाई ! तेरे आात्मा का 
सम्बन्ध तेरे साथ है, पर के साथ नहीं है। तू अपने आात्मघम के 
सेम्त्रन्थ को पंर के साथ मानता हो, देवे-गुरु-शात्र को भी .अपने आत्म- 
धर्म के मम्बेन्ध रूप से मानता द्वो तो यह सच्ची स्तुति नहीं है; 'यहें 

पंमकाते हैं। * 

इृम निश्चय स्तुति में पूर्वोक्त विधान भात्मा में से मोह का तिर- 
स्कार करके पूर्व कथनानुप्तार ज्ञान स्वभाव के द्वारा धन्य द्रव्य से 
झधिक आत्मा का भनुभव करने से जो जितमोह हुशा है, उसे अपने 
स्वमात भाव की भावना का भली-मातिं अवल्लम्बन करने से मोह को 
संतति का: ऐसा भात्यंतिक विनाश होतां है कि फिए उप्तका उदय नंहीं 


हाता | 

मोह का भर्थ है स्वरूप की पप्तावधानी]-उप्त मोह को खरूप 
की सावधानी से नष्ट कर दिया | पहले तो मोह का तिरस्कार करके. 
ठस्ते दवा दिया था, किन्तु यहाँ। स्वभाव भाव की भावना का भली सीति: 
अगलम्बंन करके मोह का ऐसा नाश किया कि फिर उसको उदय नहीं 
होगा । 
प्रथम कक्ता की निश्चय स्तुति में मोह से पृथक जानने ओर मानने 


को -कहा दै।. - 


*' है दूसरा भागे . 
श्ध्८ समयसार प्रवचन दूसरा 


द्वितीय : कक्षा की स्तुति में बतायां है कि मोह: में एकमेक नहीं -हुभा 
किन्तु दूर से. ही लौट धाया, भर्यात्‌ मोह का तिरत्कार कर दिया, 
ओर इस प्रकार मोह का उपशम कर दिया है। 


तीसरी कक्षा में मोह का छ्ाय किया है। 

इस प्रकार यह जघन्य मध्यम भोर उत्कृष्ट स्तुति कद्दी है। 

धपने झात्मा की उत्कृष्ट शुद्ध.निमिल भाव की भावना का अर्थ दे भान्त- 
रिक एकाग्रता | निविकल्प स्वभाव में स्थिर हुश्ना, मात्र शुद्ध वीतराग 
स्वभाव में एकाग्रता करने में लग गया, ओर उप्तका भली-माति ऐसा अवब- 
लम्बन किया कि दो घड़ी में ही केव्रलज्ञान प्राप्त होजाये, ऐसी यह 
उत्कृष्ट भक्ति दे । 


यहँँ। ऐसा स्वतंत्र स्वभाव बताया है कि कोई पर पदार्थ कुछ कर 
नहीं देता । जब तेरा ही भात्मा खरूप की जागृति के द्वारा प्रयत्न 
करे और जब मोह का क्षय करे तभी मोह द्ाय होता है, उसे कोई 
पर पदार्थ या व्यक्ति नहीं कर घकता, ऐसा स्वतेत्र स्वरूप बताया है। 
बत्तीसवीं गाथा में 'दूधरे में मिले बिना? भोर 'तिरस्कार करके” ऐसा कहा 
गया है, किन्तु यह नहीं कहा गया है कि स्वभावभाव की भात्रना का 
भली-माति अवलम्बन किया है। यहाँ तेतीसवीं गाथा में छमावभाव की 
भावना का भली-साति अव्लस्बन करने की बात है, भर्थात्‌ स्थिरता 
की ऐसी जमावट की है कि मोह का एक अंश भी न रहे । 


जड़ को झपनी खबर नहीं है। उसकी खबर करनेवाला प्रत्यक्ष 
उद्योतमान जागृत ज्योति, चैतन्य प्रभु ज्ञायक स्वभाव है। ठप्तका भली- 
माति अवलम्बन करने से मोह ऐसा नष्ट हो जाता है कि फिर वह 
प्रगठ नहीं होता । यदि अग्नि को राख से दबा दिया जाये तो वह 
पुनः प्रगठ हो सकती है, किन्तु यदि नष्ट कर दिया जाये तो बह प्रगट 
नहीं .हो सकती इसी प्रकार मोह को दबा दिया, जाये तो चह पुनः प्रगट 
दो जाता है, यदि उसे नष्ट कर दिया जाये तो वह फिर प्रगठ . नहीं: . 
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हो सकता | ज्ञानसरूप परमात्मा में ऐसा स्थिर हो कि :अन्तर मुहृर्त में 
केवलज्ञान प्राप्त ह जाये | जो इस प्रकार मोह का क्षय करता है वह 
क्षीगमोह जिन कहलाता है। यह बारहवें गुशस्थान की बात है, तथापि 
सर्वधा भप्रतिवुद्ध को प्मका रहे हैं। 

परमात्मा को प्राप्त हुमा भर्थात्‌ बारहवें गुणस्थान में परमात्मा हुप्ा, 
झपने में युक्त हो गया सो वह निश्चय भक्ति या निश्चय स्तुति है । 
यहँ। तो शभी परमात्मा की भक्ति भौर स्तुति है। तेरहत्रें गुणस्थान में 
स्तुति का फल है क्‍योंकि वहीँ सम्पूण परमात्मा दो जाता है। 

यहँँ। भी जैंसा कि पहले कट्टा गया है ठसी प्रकार राग का छाय 
क्रिया और द्वेष का क्वाय कर दिया; इत्यादि सभी बातें ले लेनी चाहियें। 

पहले झपने बल से उपशम भाव के द्वारा मोह को, जाता, फिर 
स्वरूप की सावधानी के द्वारा महा: सामथ्ये से मोह का. पत्ता में से 
कत्य करके जब परमात्मा को प्राप्त होता है तत्र 'क्षीणमोह जिन 
वाहलाता है। घन्तरंग में पर से मिन्न द्वोकर एक्राग्र हो सो वह स्तुति 
ओर धर्म है। मिम्नदशा वाले से कहा है कि झपने में जितना- सम्बन्ध 
स्थापित करे उतनी ही सच्चो भक्ति है, परावल्मग्बन से घमे नहीं होता 
किन्तु भन्‍्तरंग स्वरूप में तम्पक्ू ज्ञानपूपंक्त जितनी .एक्राग्रता स्थिरता 
होती है, उतना घमे है। परोन्पुखता का जो भाव है सो शुसमाव- 
पुण्यमाव है । उत्त श्शुभराग को दूर करके शुम विऋल्परूप राग होता 
है। यदि शुभराग न हो तो पाप राग होता है, इपलिये ज्ञानी झद्ुम 
राग को दूर करके शुभराग में युक्त होता है, किन्तु वह शुभभाव 
विकारीभाव है, उमसे मेरा स्रभात्र विक्रतित होगा ऐसा बह नहीं मानता । 
यह जो “तीनों वगे की निश्चय स्तुति कही है सो तीनों का सम्बन्ध 
श्रात्मा के साथ है । भत्र यहाँ इस निश्चय-व्यवह्र रूप स्तुति. का भर्थ 
कलशरूप में कहते हैँ 

एकल्व॑ व्यवह्वरतों न तु पुनः कायात्मन्नोर्निश्वया- 
नुः स्तोर्च व््यवद्वारंवोपस्ति वषुपः स्तुत्या न चत्तुत्तवः । 
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:. स्तोन्न' निश्चचस्वितों भवति चित्स्तुत्यैंव मेवे भचे- 
ज्ञातस्तीथेव रस्तबोत्तरवलादेकत्वमात्मांगयो: | २७ ॥ 

अध --शरीर और झात्मा में! व्यवहगस्गयय से एकत्य दे हिन्‍्त 
निशचयनय से एक्रल नहीं है, इमेलिय शारार के स्तत्रन से आात्मा-पुरुत 
का स्तत्नन व्यवहारतय से हुआ कहलाता है. निश्चयनय से नहीं। 
'निश्चय से तो चैतन्य के स्ततन से ही चैतन्य का स्तन दोव, है। 
वह चेतन्य का. स्तव॒न यहाँ | जितेन्द्रिय, जिनमोह, चज्ञीगमाह, इत्यादि 
(उपरोक्त) प्रकार से होता है। अज्ञानो ने ताधकर के स्‍्तबन का जो 
प्रश्न क्रिया था उमझा इस प्रद्ार न्त्रिमाग से उत्तर दिया है। उस 
उत्तः के वल से यह सिद्ध हुआ कि आत्मा ओर शरीर में निश्वय से 
एकल नहीं है। 

शरीर और भात्मा एक ही स्थान पर रहते हैं, इतना प्रम्वन्थ उय- 
बहार से है, निश्चय से नहीं शरीर के स्तवन से व्यवहार से स्तवन 
होता है। उमस्ते पुण्य बनन्‍्ध होता दे, किन्तु वह आत्मा का धर्म नहीं 
है। चैतन्य का स्तवन चैत्तन्‍्य से ही हं,ता है चैतन्यमूति--पर से मिन्‍न 
छखभाव में एक्राग्न होना ही निश्चय स्तवन है। केबली भगवान के शरीर 
.का ओर लक्ष जाये या उनके भात्मा की ओर लक्ष जाये किन्तु दोनों 
व्यवहार स्तुति हैं। उनसे पुणप अर्न्च होता है, किन्तु आात्मा का धर्म 
नहीं होता | 

अपने स्वरूप में एकाम्र होना भी व्यवहार है, क्योंकि परमार्थ 
अब स्वरूप अखंड आत्मा ही परमोर्थ भर्थात्‌ निश्चय है, डिम्तु. यह 
तो फाश्रव को छुड़ाकर स्वाश्नय की अपेक्षा से सत्र में एक्रान्न हाने को 
निश्चय कहा है। चैप्ते तो परमार्थ शुत्र स्वरूप भात्मा ही परमा्थ है। 
आत्मा को ओर का भात्र भात्मा की मूक भक्ति ओर स्तुति है | पराश्रय 
के विना झात्मा में एकाग्र होना सो मूक भक्ति है, घम है, और झात्मा 
का स्वभाव हैं। भक्ति में बोलने का भात्र हो से विक्रय है, झिल्तु 
सखरूप एकाग्र होने का दुसरा नाम- मूंक भक्ति है। 
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पर पे अलग हुआ अॉार्थात्‌ पर का अभिम्रान दूर हो गया, फ़िर 
अस्पिरता को दूर करने का : प्रयाप हुंग्ना | यहाँ कोई कह सकता है ' 
कि इसे जानने का क्या काम है? किन्तु भाई! भात्म विवेक के बिना 
स्थिर द्वोने का प्रयाव नहीं होता; और वित्रेत्ठ, दढ़ता तथा स्थिरता के 
तरैना मुक्ति नहीं होती । 


इति परिचिततत्त्यैरात्मकायैकतायां 

नयविभजन थअुक्तत्याःत््यंतमुच्छादितायाम्‌ । 

अवतरति न वोधो बोधमेवाद्य कस्य 

स्वरसरससक्ृष्ट: अस्फुटन्नेक एबं ॥ रेप ॥ 

श्रथ;--जिन्होंने वस्तु के यथा स्वरूप का परिचय किया है, ऐसे 

मुनियों ने जब आत्मा और शरीर के एक्त्य को इस प्रक्रार नयविभाग 
की युक्ति के द्वारा जड़ मूल से उखाड़ फेका है-झत्यन्त निषेध क्रिया 
है, तब. भपने निजरत के वेग से आक्ृष्ट होकर' प्रगट होने वाला एकऋ 
स्वरूप होकर-किप पुरुष को वह ज्ञान तत्काल ययथार्थता को प्राप्त 
न होगा ! 


अत्र झ्ाचायदेव एक घदूमुत बात कहते हैं। 


जिसने नय-विभाग की युक्ति से पर से भ्राक्मा का पृथकल जान: 
लिया है, परिचय प्रात किया है, उप्तने शरीर के साथ माने गये एक्रत्त् 
वे जड़ मूल से ,उखाड़ फेका है। 


शरीर मन, वाणी और पुण्यपाप के भांव तेरा कुछ भी नहीं कर 
सकते | तू इससे पर है, थे तुमे भत्यन्त मिन्न हैं। तुफ्तमें पर प 
नहीं है, इम प्रकार आात्यंतिक रूप से निपेध किया है। जिसने पर 
से पृथकत्व को जान लिया है उसने पर से एकत्र को उखाड़ फेका है।. 
जब कि ऐसे सुनियों 'ने पर सम्बन्धी एकल का भत्यन्त निषेध कर दिया 
है, तग्र फि! किस- पुरुष .को तत्काल ज्ञान न होगा £ ह 
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ज्ाचा्यदेव कहते हैं कि हमने अनेक प्रकार से श्रात्मा को पर से 
मिन्न बताया है; तव फिर ऐसा कोन प्ररुष होगा क्रि जिम्त स्म्पक्र 
प्रतीनि न हो ?- अत तो सम्यक् प्रतीति होनी ४ चाहिये । ऐपी भद्भुत 
बात सुनकर भी किसी के मन में यह शंका होपकृती हे किपहेंले 
ग्यारह श्रेंग का ज्ञान प्राप्त क्रिया था तव मी जझास्म प्रतीति प्रगट नहीं 
हुई थी तो भत्र क्या होगी? तो यह उचित नहीं दे । 


आचार्यदेव कहते हैं कि भाई ? पुगम-पाप के विक्रारी भाव नाश्चव्रान 
हैं। उनसे तेरा अविनाशी सर्प प्रथक्क हैं। उस अविनाशी स्वन्दय का 
हमने प्रगट कर लिया है, सो तुम से कह रहे दैं, तत्र फिर तुम्हारी 
एमम में क्यों नहीं भायेगा | अवश्य आयेगा, अब्रश्य प्रतीति होगी । 
यह वस्तु तुख्हारे कानों में पड़े, तुम्हारी सच्ची जिज्ञामा हो, रुचि हो 
तब फ़िर यह वात. क्यों समक्र नहीं झायेगी? जब कि हमने झनेक 
प्रकार से आत्मा को भिन्न वताया है तत्र तत्काल दी म्रात्म प्रतीति क्‍यों 
नहीं होगी | इससे तो झ्रावाल इंद्ध स्मी को तमह्काल प्रतीति ह ही 
जाती है। 

वह ज्ञान अपने निजरस से झाकृष्ट होकर एक श्म होता हुभा 
प्रगट ,होता है। में आनन्द मूति हूँ, ऐसी श्रद्धा के द्वारा डपमें एकाम्र 
दोजाये तो मात्न ज्ञान ही नहीं किन्तु साथ में झानन्द भी प्रगठ होगा, 
ओर भाकुलता तथा पराधीनता मी नहीं रहेगी । आत्म प्रति के होने 
पर शांति होती है, झानन्द होता है, आत्म प्रतीति होने पर आकुलता 
दूर न हो और शांति प्राप्त न हो, ऐसी बात इस शात्र में कहीं है ही 
नहीं | शरीर ओर भात्मा दोनों ब्रिक्राल में प्रथकू, पदार्थ हैं, शरीर के 
भाव आत्मा के, ओर आत्मा के भाव शंरीर के भाधीन नहीं हैं। 

सच्ची सेवा भरोर सच्ची भक्ति तत्र कहलाती है जत्र यह प्रतीति 
होजांये कि-शरोर और इन्द्रियों से में ज्ञान खमाव भरत्र प्रात्मा भिन्न हूँ, 
जो यह जक्षणिक विकार हैं सो मेरा स्वभाव नहीं है। ऐसे स्व-्पर विवेक 
शक्ति वाले ज्ञान से स्वरूप की एंकराअता रूप सेवा करना सो सच्ची | 
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भक्ति है । झात्मा अकेला, निविकल्प, निर्चिकार “भोरः-शुव स्त्रभाव है 
उप्रका भनुभत्र करना ही धर्म है; झोर फिर भागे जाकर स्थिरता करना 
तथा राग द्वेष का स्मूल नाश करना सो यहद्दी मगवान की सच्ची स्तुति दै | 


झट्टाईंसवें कलश में आचार्यदेव कहते हैं . करि-हमने जो अधिकार 
कहा है मो भपने स्थ-परं के प्रथकृत्व के विवेक से कद्दा है। 


इसमें श्रनेक प्रकार बताये हैं। जिम्त जोव को भाव्मधर्म, चाहिये है 
उम स्वरूप से परिचित ज्ञाता गुरु पहले मिलना चाहिये। यहाँ वक्ता, 
ओर श्रोता की ब्रात कही जा रही है। जिन धर्मात्मा मुन्तियों ने वस्तु 
के यथाथ स्ररूप का परिचय अर्थात्‌ भमभ्यास करके भनुमव कर लिया 
है, उनसे छुनने के बाद अन्तरंग घुषाथे से एकाम्र हुआ जा सकता है। 
यहाँ। उप्त पात्र को लिया गया है, जो तत्काल प्मक प्तकता है। 


शरीर मन और वाणी से तो धर्म नहीं होता, किन्तु पराश्रय से ' 
शुभाशुभ विकल्प की ओर मकैके तो वह मी धर्म का यथार्थ स्वरूप नहीं 
है। आत्मा ज्ञान मूर्ति अत्र खग्दप है, वह आत्मा का यथार्थ स्रूप है। 
ऐसे आत्मा के यथाथ खरूप का परिचय करके, जो केवलज्ञान को ग्रांप्त 
करने के लिये बारम्वार स्वरूप स्थिरता करते हैं, ऐसे मुनियों ने भात्मा- 
ओर शरीरादि के एकत्र को जड़ से उखाड़ कर फेक .दिया है । 


जैसे पत्थर पर टॉकी से उत्कीण अच्चर मिठ नहीं सकते इसी प्रकार 
आत्मा शरीर, मन ओर वाणी से मिट नहीं सरझता। आत्मा :का ऐसा 
टेकोत्कीय शव स्वरूप है कि वह , अन्तरंग में होने वाली, शुभाशुभ 
मात्रनाओं से भो नहीं मिटता | वस्तु स्वभाव क्रित्तो भी बाह्य पदार्थ से 
या झान्तरिक शुभाशुभ भाव से नष्ट नहीं द्वोता । ] 

भगवान आत्मा शरीर में प्रोर.शरीर भात््मा में त्रिक्रालः नहीं रहा, 
है।. शरीर शरीर .में है और आत्मा)आत्मा में है। शरीर का प्रत्येक 
रजकण पृथकूपृथकू है । जब शरीर का एक ' रजकण बदलता' है तब 
उ्त ख्वतेत्र रजकण को इन्द्र भी नहीं बदल सकता। 
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झन्तरंग स्ररूप चतन्य शुद्ध मूति पर से मिन्‍न धानन्दधन है १ 
उसकी प्रतीति होने पर प्म्बक्‌दशन होता है। में शरीरादिक' पर- 
पदार्थों को ऐसा: कर॑ दूँ आर वैसा कर दूँ ऐसी मान्यता में रुक जाने 
से स्ररूप सन्मुख होने की शक्ति रुक जाती हैं। आत्मा: वस्तु, उपका 
क्षेत्र अर्थात्‌ लम्धाई-चोड़ाई, उसका. काल घर्थात्‌ वर्तमान समय की 
चबत्या ओर उप्तका भात्र भर्थात्‌ ज्ञान दशनादिक अनन्त गुण अपने - 
आपमें हैं, इसी प्रकार जड़ वक्तु और उपका क्षेत्र काल एवं भाव जड़ 
में है। इस प्रकार परस्पर अपेक्षित ज्ञांन को युक्ति से विभाजन के द्वारा 
शरीर ओर आत्मा के एक की बड़ मूल से उखाड़ फेरक्ा है। जिसने 

नहीं जान पाया कि झात्मा सर्ववा भिन्न है और जो यह मानता 
है कि में पर का कुछ कर सर्कता हैँ, उत्ते बम की गेध॑ तक नहीं मिलं। । 


५ 


आाचारयद्व कह्धते हैं कि हमारी कई हुईं इस वात को सुनकर 
क्रिस पुरुष को यथा ज्ञान न होगा ! जज कि कइने बाला ज्ञानी है 
ओर घपममने वाला पात्र है तो फिर समझ में क्यों नहीं भायेगा? 
शरीर, मन और वांण मेरे नहीं हैं, उप ओर होने वाले मात्र भ॑। मेरे 
नहीं हैं, इस प्रकार वीर्य पर में से रुक गया भौर मेग ज्ञानानंद का 
चीये मुफमें है यह जान लिया, तो फिर क्लिम पुरुष को यथा प्रतीति 
शीघ्र-तत्काल न होगी ? जिसने पात्र होकर पुना है वह ययार्थता को 
क्यों नहीं प्राप्त करेगा $ आचार्य कहते हैं कि हमारी कही हुईं बात 
जगत को झतऋ्श्य माक्त 'दिल्लयेगी | हमने शरीर और अः्मा की भिन्नता 
के गीत गाये हैं, पृथरुत्व को स्पष्ट बता दिया है, तब फिर ऐवा कौन 
पुरुष है जो जइ चतन्य के विभाजन को न प्मक पके ! ऐमी शपू्े 
वात को प्राप्त किये विना पंंचमकाल के जीव क्यों रह जाये ? इ्स 
पंचमकाल में ऐका शासत्र रचने का विकल्प उठा और हमारे द्वारा यह 
शान्र रचा गया तो फिर .ऐमा कोन -पुरुष है जो इसे पह कर-समक कर 
रूस .का प्राप्त-न हांगा $ यह बात: खुनऊ़र झेपा कौन .जीव - होगा 
जिसे आन्म प्रतीत न हागी 4 5: 3... -. 
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सत्र सत्ता:के सन्‍्मुख हुमा- जीव - स्वरूप को पहिचानता है, :ओर 
पर पत्ता में रहने वाला खरूँप को भृज्न जाता हैः। भाचार्यदेव कहते 
हैं कि. पंचमकाल के जीत्र क्रिया-फ्रांडः में फुँत गये । हमें इस पुस्तक 
के रचने का विकल्प इठा-ते जगत के जीव. क्यों न प्रमफ्रेंगे! अबश्य 
समझेंगे । समयसार की मद्दिमा क्‍या कहें? इसे तो जिपने पमका दो 
चटी .जानता है। भात्रायदेत ने- प्रद्भुत करुणा रप्त की वर्षा की- है.। 
यह . सम्रथत्तार . क्रिती अलबरत्त निर्मित्त उपादान के योग से रचा गया 
है। आचायदेव कहते हैं. कि-हम अपने स्व-समाव के बल से कद्द रहे 
हैं, इसलिये हमारा निर्मित ही ऐपा है कि जीव यथाये तल को भवश्य 
प्राप्त करेंगे । कैसा ज्ञान यथार्थता को प्राप्त होगा / झपने निजरप्त से 
झाकृष्ठ होकर अज्ञान में. जितत राग ओर प्राकुलता के रस का वेदन 
होता था उम्त बदन को' तोड़कर भपने ज्ञान आनन्द रप्त से आइृष्ट 
होकर प्रगट होता है, ऐसा प्रमु शांत और मधुर रस से भरपूर है । 
सम्यकररीन के प्रांठ होने पर पुण्यन्वाप के भाकुल्नतामप भातर को 
भरशंत:ः नाश करता हुआ्आा अपने में एड्ाग्र होऋर निमररस प्रगट होता 
'हैः। इसका नाम है सम्पकृदशन और इसका नाम है सम्यकत्व | शेष 
आब मन गढ़न्त बातें हैं।  . -+.. 5 रु 


व्यवहार का अये है पराश्रित भाव, उप्स्ते आत्मा को अलग बताया 
है। वह पराश्नित भाव से कमी पुरुषा्े की प्राप्ति नहीं होती, इसप्रकार 
विभाजन करके भात्मा को झलंग बताया है। ब्यवहार' से परमार्थ कमी 
प्राप्त नहीं होमकरता, यह जानकर ऐसा कोन पुरुष होगा जिसे भेदज्ञान 
न हो? पंचमक्राल के प्राणियों की पात्रतां देखकर आचायेदेव ने 
शासत्र लिखे हैं। इनके द्वारा पंचमफाल के पात्र जीव जड़, चैतन्य -का 
विभाजन करके झवश्य स्वरूप को प्राप्त होंगे, एकावतारी होंगे |. यह 
' तो सवे प्रथम सम्यक्ृद्शन ओर सम्यक्ज्ञान की. बात है, जो कि धर्म, 
“मन्दिर ' की नीत्र है भ्रोर मोक्ष का बीज है। जो बीतराग होगये- हैं 
उनके लिये नहीं किन्तु चतुथ गुणस्थानवर्ती जीतों की यह बात है। 
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शरीर सन और वाणी की क्रिया है सो मैं नहीं हूँ, भोर संम्तार के 
बहाने ,से, धर्म कें बहाने से या ऐसे ही किंप्ती भी बह्दाने से होने 
वाली परोन्मुखा. इत्तिंगा मेरा खवख्प नहीं हैं; में तो एऋ:चैतन्य मूर्ति 
झखगणड ज्ञान स्ह्य हूँ। इप प्रसार यहाँ पर से मिन्नत्र की प्रतीति 
बताई है ।. जे दीधे .संप्तारी हैं उनकी यहूँ। वात नहीं है, किन्तु जो 
यह ग्रताति करके एक दो भव्र में मोक्ष जाने वाले हैं उनकी बात है । 
जिसने . आत्मा का अनन्त: पुरुषार्थ नहीं देखा वह अनन्त संस्तार में 
प्रेश्रमण करेगा १ 'जो यह कहता है द्लि कर्म बाघा डालते हैं, काल 
आड़े आता है, और जड़ मुझे दुष्कतम कराता है, वह पाखण्ड दृष्टि 
अनन्त संसतारी है; उंसकी यहूँ- बात ही नहीं है। 

'जेम-जेम मंति अल्पता अने मोह उद्योत । 

तेम-तेम भत्रे शंकरना अपान्न अन्तर ज्योत || (श्री मद्रानचंद्र ) 


ज्यो-ज्यों है मति अल्पता ओर मोह उद्योत । 
त्यों-त्यों भत्र शंक्रा रहे अपान्र अन्वर ज्योत | 


जिप्तकी मति में झल्यता है,. ज्ञान में विवेक नहीं है, मोह उद्यात 
भर्थात्‌ ,जो पर पदाथे पर भार देता है, और जिप्ते यह निश्वास्त नहीं 
है कि में झननत पूरो शक्ति रूप हूँ, ओर जो काल, क्षेत्र. तथा कर्म 
को बाधक मानकर दूसरे- पर दोषारोपण करता, उसी को भव की 
झंका द्वोती है, । में भपने पुरुषार्थ से स्वतंत्र भात्म तत्व के मोक्ष की 
प्राप्ति कर सकता हूँ जिसे ऐसी श्रद्धा न हो, और जिपकी बुद्धि. में 
यह बात न बैठे कि राग को तोड़ना मेरे आत्मा के हाथ की बात है 
वह अपात्र घन्तरंज्योत है । 


में झात्म तत्व' एक क्षण में अनन्त पुरुषार्थ करके अनन्तकाल की 
शआाकुल्ता, को नष्ट करने वाला हूँ कंपोंकि मैं' अनन्त वीर्य की मूंति 


हूँ, यह. बात जिध्की,बुद्धि में ज॑म जाते। है उमप्तके अंननन्‍्त संसार नहीं: 
होता '। 
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भगु पुरोहित के दो पुत्र कहते हैं. कि हे माता! हमें अब दूसरा 
भव धारण नहीं करना हदै। 

अज्जेव धम्स पडिवज्जयामों जहिंपवन्नान पुणसम्मवायों । 

अणागय नेवय अत्थि किचि सद्धाखवमंनेविणइन्तुराग ॥ 

छोटी आयु के दो बालक जिन्हें जाति स्मरण-ज्ञान द्वो गया दै, 
आात्में ज्ञान हो गया है, वैराग्य प्राप्त करके अपने माता-पिता से कहते 
हैं कि-हे माता! और है पिता! हम आज ही भात्मा की निमल 
शक्ति को अंगीकार करेंगे। ओर हम यह निश्चय से कहते हैं क्रि अब 
हम दूसरा भत्र घारण नहीं करेंगे। जहाँ भात्मा के शुद्ध चेतन्य स्वरूप 
की प्रतीत हो गई है इमलिये भवत्र पुनजन्म ग्रहण नहीं करेंगे | हे माता ! 
अत्र हम दूसरी माता के पेट से जन्म नहीं लेंगे, भत्र दूसरी माता को 
नहीं रुलायेंगे। हे माता! भरब एक मात्र तृके तो दुःख होगा किन्तु 
दूपरी माताओं को नहीं रुलायेंगे, हम अब भशरीरी सिद्ध होंगे फिर से 
इस भव में नहीं भायेंगे। इस प्रकार कहने वाले केवलज्ञानी नहीं किन्तु 
छद्मस्थ हैं, जिन्होंने पम्पऋदशन बल से ऐसा कहा है। 

माता कहती दै कि दे पुत्रों ! तुम अभी छोटे हो इसलिये सेसार 
के सुख भोगकर फिर संसार का त्याग करना, हम सत्र साथ ही गृह 
त्याग करेंगे। तुमने झमी विषयों को नहीं देखा है, तुम्हारे मन में 
तृष्णा रह जायेगी इसलिये मुक्त भोगी होकर फिर गृह त्याग 'करना। 

पुत्रों ने कहा कि है माता! जगत में श्रप्राप्त कौन सी वस्तु 
रह गई है? मात्र आत्म स्वभाव को छोड़कर इस जगतं में कोई 
भी वस्तु ध्प्राप्त नहीं रही है, केत्ल भात्मा ही अप्राप्त रह गया 
है। भहिमिन्द्रादि के छुख भी हमने भोगे हैं, इसलिये हे माता ? झञाज्ञा 
दो। हमारे प्रति जो राग है ठसे तोड़कर श्रद्धा लाइये जो कि आपके 
भात्मा के शेष का कारण है। हमारे प्रति जो राग-लालप्ा है उद्े 
छोड़कर आत्मा की श्रद्धा करो जो तुम्हारे लिये क्षेम कुशल का 
कारण है। 
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माता को सम्बोधन करके उन बालएों ने जायूत होकर यह वचन 
कहे हैं। जो आत्मा कल्याण को उद्यत हुप्मा हैं वह रुक नहीं पक्रता । 
उन बालकों ने झत्यन्त आम्रहपूर्वक्कत वासम्वार वहा कि माता ! हर्मे 
आज्ञा दो हम भराज ही धर्म को अंगीकार करेंगे। 

जो क्षत्रिय शुवीर युद्ध. के लिये मन्नद्ध हो जाता है वह कभी 
पीछे नहीं रहता, और विजय प्राप्त करके ही चैन लेता है। कोरव 
पांडवों के युद्ध में श्रीकृष्ण ने जो विजय प्राप्त की थी वह: किसी से 
छिपी नहीं है। जो कायर होते हैं वे युद्ध में घबराते हैँ; ओर या ता 
वे युद्ध में मर जाते हैं या भाग जाते हैं। 

इसी प्रकार 'जो पहले से द्वी कहते हैं कि भात्मा क्या करें, कर्म 
बाधा डालते हैं, यदि कर्म मार्ग दें तो धर्म है; ओर इस प्रकार जा 
धत्रराकर रुदन 'करने बैठ जाते हैं उन्हें मस्र ही ममको, अथवा थे हारे 
ही पढ़ें हैं।-हे भाई ! त्तू चेतन्यमूति अनन्त शक्ति का स्व्रार्मी है, तुझे 
कम कौ-रंकता की बात शाभा नहीं देती । आचायदव कहते हैं कि 
हमने इस समयप्तार में जो भेदज्ञान को बात कही है, वह निमल ओर 
निःशक होने की वात है, जो तीनकाल में भी बदल नहीं पक्ती ऐसी 
अप्रतिहतता की यह .बात है | यह छुनकर जि भअन्‍्तरंग से श्रद्धा 
जम जाये उस्ते भत्र की शंका नहीं रहती, उप्तका पुरुषाथ भागे बढ़े 
विना नहीं रहता। 


श्री कृष्ण के शांत्र-चक्र इत्यादि से जैसे युद्ध के सैनिकों का पहला, 
दूसरा ओर तीसरा भाग, भाग गया था सठुसी प्रकार श्री कृष्णारूपी 
आत्मा अकेला स्वभाव में सन्नद्ध हुआ ओर अरद्धापूर्वक्त रत हुआ कि 
वह कम का पहला भाग, भाग गया ओर जहीँ ज्ञान कियां वहँ। 
दूसरा भाग, भाग गया, ओर चारित्र हुआ सो तीसरा भाग एकदम 
भाग गया। सम्पकूदशन का शेख फूंका और सम्यक् ज्ञानरूपी घनुष 
को डोरी खेची कि, वहूँ। विवेक जागृत हो गया कि जो जो विकल्प 
उठते है वह में नहीं हूँ। वहूँँ कर्म के दो भाग तो दूर हो गये भौर 
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जो कम का: तीमरा भाग शेष रहा सो वह स्वरूप में स्थिर होकर 
बीत्तराग दोने से एकदम दूर हो गया। 

जो जधन्य मध्यम ओर उत्कृष्ट आराधना करता दै, उसके संपार 
नहीं रहता, उपमें भी जो उत्कृष्ट भारोधना करता है उप्तके तो निश्चय 
से भव रहता हो नहीं है, किन्तु जो जधन्य भाराधना करता है, वह 
भी भव रहित हो जाता है। यह धाचायदेव की वाणी ओर भात्मा की 
साक्षी है । 

इस मानव जीवन में आत्मकल्याण कर ले। इस पचरंगी दुनियां में 
व्यथ ही मोह करता फिर रहा दै, किन्तु हे भाई! जब शरीर का एक 
रजकण भी इधर से उधर होगा तब्र तू उसे नहीं रोक सकेगा। तू 
यह मान रहा है कि में उसे रोक देता हूँ, किन्तु यह तो लू भपनी 
मूढ़ता को द्वी पुष्ठ करता दे । 

रजकण की जिप्त समय जो अवस्था होनी है, वह नहीं बदल पकती । 
किल्तु यहँ। तो लोग यदि हजार पाँच शो रुपये का चेतन प्राने' लगते 
हैं तो वे आसमान सिर पर रख लेते हैं ओर सममते हैं कि मैं सब्र 
कुछ करने को प्रमथ हूँ | लेकिन क्‍या कंभी बालूं का गढ़ बन सकता 
है? ठाठ के यैलें में हवा भरी जा सकती द्वै! यदि नहीं तो फिर 
पर पदार्थ को अपना मानकर भ्रमिमतानंपू्वक्त सिर उठा कर चलना भी 
ठीक नहीं है; पर को अपना मानकर अभिमान करना “घश॑क्यालुप्ठान! 
है। चैतन्य भगवान भनन्त ' शक्ति का पिण्ड है, उंसे भूल कर पर 
' पदार्थ को अपना मानेगा तो यह भव बूंधा' जायेगा। जथ कि ऐसा 
समागम प्राप्त हुआ है तो आत्मकल्याण करता हुआ आगे बढ़। 

अज्ञानी जीव अनादि मोह के सन्‍्तान-क्रम से निरूपित जो भात्मा 
ओर शरीर का एकत्व है उसके संश्कार को लेकर झत्यंत ग्रतिबुद्ध था. 
अज्ञानी जीव को शरीर सम्बन्धी ऐसा स्वाद ला गया है कि-जो शरीर - 
है सो ही में: हूँ, ऐसे /निरे 'थज्ञानी जीव को 'आचायदेव ने यह प्म- 
. यप्तार समझाया है। उसने पात्र द्ोकर छुना कि तत्व ज्ञान ज्योति 
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प्रगठ हो| गई, प्म्यक् श्रद्धा का उठय इतना, भोर यह प्रतीति हुई कि 
वस्तु पर से निराली है। स्मर्गा रहे वी एसी प्रतीति गृहस्थाश्रम में 
रहने वाले भाठ वर्ष के बालक को भी हैं| पकती है, भ्रावाल 
सभी को हों सकती है । में झात्मा ज्ञान सवरूप निदप्ति म॒र्ति हूं, 
ऐसी प्रतीति होने से कम पटल हट गये । जप्त नेत्रों में जब विकार था 
तब्र वर्णादिक अन्य प्रकार से दिखाई देते थ, ओर जब विकार मिद्र 
गया तब ज्यों के त्यों दिखाई देने लगे. इमी प्रकार बस्तुल्लभाव तो जया 
है वैपा ही है, किन्तु पर का स्वामी बन कर प्रम रहा था, श्मलिय 
यह प्रतीति न होने से कि आत्मा पर से मिन्र को अपना मान 
रहा था। जत्र बिल्ली के बच्चे की आंखे खुलती हैं तब बह वाष्ठता दे 
कि-मैां। यह जगत कत्र से है? बिल्ली ने कहां कि बेटा, जगत को तो 
सत्र इसी प्रकार ज्यों का त्यों देखते चले आ रहे हैं, तरी आगे पभी 
खुली हैं इसलिए तुझे यह जगत अब दिखाई दिया है। इमी प्रकार 
घज्ञानी को स्ररूप विपरीत ही भाषित हो रहा था, किन्तु सम तो 
जैता है वैसा ही है, भोर शरीर भी ज्यों का तों है, किन्तु इसे यह 
प्रतीति हुईं कि अरे ! मेरा ऐसा स्वरूप है| इसी प्रकार प्रतीति हैं! 
पर कर्मो का आवरण भली-मैति हट जाने से प्रतिबुद्ध होता दै। स्माग 
रहे कि यहँँ। मात्र 'कर्मो का आवरण हट जाने से! न कहकर यह कहा 

कि-भलो-मैंति कर्मो का झावरण हट जाने से! प्रतिवुद्ध द्वोता है, 
इसी प्रक्रार भविष्य में भी उस्ते विन्न का निर्मित नहीं रहेगा। यहीं 
. अस्ति-नास्ति दोनों का ग्रहण है। तत्व ज्ञान की प्रतीति हुई जो श्रर्ति 
है ओर आवरण का भमभाव हुमा प्तो नास्ति है। कोई कहता है शि- 
हम पुरुषार्थ तो करते हैं किन्तु कम मार्ग नहीं देते; लेकिन भाई ऐसा 
नहीं हो सक्रता। जितना प्रत्रल कारण होगा उतना कार्य बिना 
नहीं रहता | 


हे 
्टट] 
मम 
द्व 


जो अत्यन्त अप्रतिवुद्ध था उत्ते सम्यऋरान हुआ है। साक्षात्‌ 
इृष्टारूप अयने को अपने से ही जानकर इस पर भार दिया है कि 
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अन्य जो देव-मुरु-शात्र इत्यादि हैं उनमें से किसी से भी नहीं किन्तु 
अपने से ही जाना है, अपने से ही श्रद्धा की है। देव-गुरु-शासत्र तो 
पात्र निमित्त थे, अब्र जो जाबा है उप्ती के आचरण करने का इच्छुक 
होता हुआ पूछता है क्रि-भात्मा राम को अन्य द्रव्य का त्याग करना 
या प्रत्यास्यान क्या है! 


सम्यक्त दशन होने के वाद ही ग्रत्मात्यान होता है। प्रत्याख्यान 
अर्थात्‌ विरति-निवृत्ति। जो कुछ जाना है उत्ती का झाचरण करने का 
इच्छुक होकर पूछता है। यहाँ उसी का! शब्द पर भार दिया है। 
इमका अर्थ यह है कि जो जाना है उस्ती का आचरण करना है दूस्तरे 
का नहीं। धर्थात्‌ आत्मा में जो निमेल स्वभाव है उसी का झाचरण- 
क्रिया करना है। भगवान शआझात्मा में स्थिर दोती हुई जो क्रिया है सो 
क्रिया है। शिप्य पूछता है कि प्रभो! सम्पकू दशेन द्वोने के बाद 
चारित्र कया होता है ? और प्रत्यास्यान किसे कहते हैं? यद्यपि उस्ते 
भान ते हो ही चुका है, तथापि वह गुरु से झत्यन्त विनय पूर्वक्र-बहु- 
मान करता हुआ पूछता है, क्लरि- प्रत्याख्यान फेसे होता है। सम्यकृत्व 
हो जाने के बाद क्या उसे यह खब्रर नहीं है कि-चारित्र किसे कहते 
हैं? वह यह भली-माति जानता है कि-प्रतीति होने के भ्रश्चात्तू स्वरूप 
में कैसे स्थिर होना चाहिये, भोर वह यह सब कुछ जानता है, तथापि 
उसने गुरु से यह प्रश्न करने मात्र अपनों श्रान्तरिक्र' विनय प्रदर्शित की 
है| उसकी यह नम्रता स्पष्ट प्रगठ करेती है, कि-निक्रठ भविष्य में 
ही उमके केवलज्ञान प्रगठ होने बाला है। उस्ते श्त्र चारित्र को उत्कठ 
इच्छा हुईं है, भोर वह गुरु के निक्ठ उपस्थित है, इप्लिये पूछे बिना 
नहीं रहा जा सकता, यह विनय का एन्न प्रक्तार है। सम्यकेत्वी प्तत्र 
कुछ मान होते हुए भी पूछ रहा है, इसका भर्थे यह नहीं है, कि वह 
चारित्र की परिभाषा जानना चाहता है, शिल्तु वह स्थिर होने के लिये 
विनयपूर्वक पूछता है। ओर क्योंकि वह चारित्र की उत्कठ भाकांक्षा 
से पूछ रहा है, इस्तलिये शीघ्र दी उप्तके चारित्र प्रगट होने वाला है। 


&.: 
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जत्र शिष्य अप्रतिुद्धू था, तब वह शरीर को ही अपना मानता था, 
और जब उसे आत्म प्रतीति हो गईं तब वहः उल्लसित हो उठा, ओर 
तब अपने को “मात्मा राम! कहकर पूछता है, कि ग्रमो आत्मा राम 
को भनन्‍्य वस्तु के त्याग करने को कहा है, सो वह क्या है ? आचाय- 
देव ने इसका जो उत्तर दिया है, सो वह भागे कहा जायेगा | 


आत्मा ओर शरीरादि की क्रिया सर्वत्रा मित्न है। शरीर और आत्मा 

दीनों एक वस्तु नहीं हैं, उन दोनों का एक ग्रवतेन ' नहीं दे। उप्तका 

थे यह है कि-ने तो दो क्रियाएँ एक को हैं, ओर न दो मिलवर 
एक क्रिया ही हुई है। | 


त्रिकाल में भी ऐमा नहीं हो मऊ़ता क्रि यद्वे अधिक लोग माने 
तो सत्‌-सत्‌रूप कहलाये, भोर यदि थोड़े मनुष्प माने तो घतू भसत्रूप 
हो जाये: क्योंकि सतू के लिये. बहुमत या अल्पमत की आवश्यकता 
नहीं होती । कतू का. माप . संख्या पर अव्लम्त्रित नहीं है। जब्र यह 
कहा ,जाता है. क्रि-जड़ की क्रिया खतंत्र है, पुण्य से भाव्मवर्म नहीं 
होता, तत्र ऐसी बात सुनकर सामान्य जनता को विरोध सा मालूम 
द्ोता है-बिचित्रता-सी, लगती है; किन्तु कहीं मी कितना भी विरोध 
मालूम हो, थी तो विरोध को दूर करके आवश्यमेत्र मुक्त प्राप्त करनी 
है। सगवान. महावीर के समय: में भी सत्य का विरोध करने वाले थे' 
तेत्र आजकल की ,तो बात ही क्या: कहना ? 


यहँँ। त्याग का सच्चा स्वरूप बतलाया है। सममे बिता त्याग करें 
करके सूख गया, छदद-छह महीने तक उपयाप्त किये और इतना कष्ट 
दिया गंया 'क्ि-शरीर की चमड़ी उतार कर उप्त पर नमक्र छिंडका गया 
फिर भी मन से भी क्रोध नहीं किया, ऐसा एक बार नहीं किन्तु अनन्त 
बार कर चुका है, तथापि भव का अन्त नहीं हुआ। ' श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


ने एक जगह कहा है कि पनन्‍्त के बिना भनन्‍्त की बात का भन्‍्त 
प्राप्त ' नहीं होता। । । 
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आन्तरिक प्रतीति के बिना भ्नन्‍्य समस्त क्रियाएँ कीं; उनसे कषाय 
पन्द हुई, पुण्य का वन्‍्ध हुआ, और नवमें अवैयक तक गया किन्तु 
जन्म-मरण दूर होकर भत्र का अन्त नहीं हुआा। उन क्रियाओं से मोक्ष 
नहीं हो सक्रता। यदि कोई यह कहे कि यह तो सातनें, अथत्रा बार- 
इत्रें गुण स्थान की वात है, तो वह मिथ्या है। क्यों कि यहेँ। तो भन 
समक-अप्रतिवुद्ध-भज्ञानी को समफाया जारहा है । 
आत्मा पर से मिन्न चेतन्य दल अलग ही है| उसे एक घाणभर 
क्रो भी अलग नहीं जाना । ओर एक छाणमर को भी कभी ऐसी प्रतीति 
नहीं हुई किन्मेरी श्रद्धा पर से मिन्‍न मुझ में है, मेरा ज्ञान भी पर 
से भिन्‍न मुझमें है, ओए मेरी अन्तर रमणता रूप क्रिया अर्थात्‌ चारित्र 
भी पर से मिन्‍न मुकमें है। यद्वि ऐसी प्रतीति जाये तो ज्ञान ऐसा 
प्रगट और स्परष्ठ इ| जाये जत्ते आंख की जाली दूर हो जाने से स्पष्ट 
दिखाई देने लगता है। 


शरीरादि के प्रत्येक रमकण की क्रिया खतेत्र होती है, फिर भी 
जीवों को वैराग्य प्रगठ नहीं दोता। यह मनुप्य भव प्राप्त करके ऐसा 
भाव प्रगठ नहीं किया कि जिप्से मात्र एक भत्र रह जाये-ओर झशरीरी 
अवस्था प्राप्त दो जाये। जैप्ता वीतरागदेव ने कहा है, वैत्ा आत्म परि- 
चय ग्राप्त किये बिना भत्र का अन्त नहीं होता। ब्रिना प्मके यह 
नरमत्र व्यथ जायेगा। ऐसा अत्रतार तो कुत्ते, बिल्ली की तरह है, ऐसे 
बहुत से जीब्र इस जगत में जन्म ग्रहण करते हैं ओर मरते हैं, किन्तु 
यदि ऐसा भाव प्रगठ करे कि फिर भत्र ग्रहण न करना पड़े तब जीवन 
सफल है। यदि कोई यह कहे कि-दुनिया के कहने के भनुपार 
चलने से झात्मा का धर्म होता है या उससे जन्म-मरण दूर हो जायेगा 
तो यह बात त्रिकाल में भी नहीं हो सकती | दुनियाँ अपना कहा माने 
तो दुर्गति दूर हो जाये भर न माने तो दुर्गति दो जाये, ऐसा त्रिकाल में 
कभी हो ही नहीं सकता | जीवों ने अनादिकाल से आत्मा के स्वरूप को 
घुना ही नहीं है, तब वे सुने बिना कहेँ। से प्रममेंगे ! उन्हें यह भी 
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खबर नहीं है कि स्या देव क्रिसे कहा जाये, और पर्चे गुरु कोन 
हैं| यदि आत्मा की पदिचान किये बिना सच्चे देव-गुरुनशान्न की 
पहिचान करले तो भी व्यत्रहार सम्बकुदशा है, जो कि पुण्य व्न्व 
है, धर्म नहीं । देक-गुरु-शाल्न शरोर, मन, वागी इत्यादि परचस्तु ई, - 
और में उनकी ओर के होने वाले शुभाशुभ भावों से रहित भकेला 
अखण्ड, शुद्ध निश्िकल्प हूँ, ऐसी श्रद्धा ओर ज्ञान के “बिना, भात्मा की - 
ऐसी भन्तरंग शुद्धि किये बिना वभी किसी का जन्म-्मस्ण दूर नहीं हा, 
ओर न दूर होगा ही । ' 


चैतन्य पिंड पर से प्रथकू है उम्तक्नी प्रतीति के बिना चतुर्थ ग्रुग- 
स्थान नहीं दो पक्रता | चतुथ ग्रुणश्थान हवाने के वाद अप्ुए अंश में 
स्थिरता बढ़ने पर पंचम गुणस्थान होता है, तत्यश्चात विशेष स्किता 
बढ़ती है और छट्टा सातवां गुणत्थान होता है, ओर फिर विशेष स्थि- 
" रता “बढ़ने पर केकलज्ञान होता है । 


आत्मा का ज्ञान-श्रद्धान होने के बाद चतुर्थ ग्रुगस्थान बर्ती शिष्य 
अन्तरंग एकाग्रता की बात पूछता है। सप्तम गुणस्थान वर्ता नहीं । 


सस्यक्दशन के बिना सच्चे ब्रत नहीं होते, और सच्चा त्याग . 
नहीं होता । चतुर्थ गुणत्यान की खबर न हो और पातवें की बात - 
करे तो व्यथे है। यदि सम्पक् दशेन के विना श्रत, प्रत्याख्यान झादि 
के द्वारा कपाय को मन्द्र करे तो, पुण्य वनन्‍्धच करता है। यह बात 
भले ही कठिन मालूम हो किन्तु यह बदल नहीं सकती। प्रायः ह्ोग “ 
त्याग ही त्याग की बात कहते हैं, ञत्र) पुत्र घन धान्यादि के छोड 
को लोग त्याग म्रमक् बैठे हैं; किन्तु व्याग अन्तरंग से होता है या 
बाह्य से? यह बात भागे को गाथा में कही जा रही है ॥३३॥ 


जाति 


